











श्रीमद्ठल्लभाचार्य प्रणीत fo; 
श्रीब्रहमप्ूत्राणु भाष्य तृतीयाध्याय स्तानुवाद 


2200 “I et NN 2,726: <<< AS, 


मीमांसाद्वितयेऽपि येर्विरचितं वर्वर्तिभाष्यद्घयं, 
येषां कापि सुबोधिनीलि विवृतिर्वैयासिकेः सूक्तिषु ।। 
ग्रन्थाः सन्ति च यैः कृता सुबहवस्तत्वार्थदीपादय- 
स्ते श्रीपुष्टिपथ प्रकाशनपराः श्रीवल्ल भार्याइमे || 
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‘To गावत I 
नभाचाय वशावलचसा 
०९ 


CNS CONE CN 
त जोज्वामं ।तलर्कायत 
[य्य २०|| <1 ICT C 


नाशळ्डारा 
सर्वदाध्यात्मतल्लीनं श्रीमन्तं प्रियदर्शनम्‌ । 
इन्द्रढमनमाचार्य पीठाध्यक्षां नमाम्यहम्‌ ॥ 





श्रीनाथद्वारस्थविद्याविलासिगोस्वामि तिलकायित 
श्री १०८ श्री इन्द्रदमनजी, (श्रीराकेश जी) महाराज श्री 
१ | का [ 


आज्ञा से 
श्रीब्रह्मसूत्राणुभाष्य तृतीयाध्याय सानुवाद प्रकाशित 


: अनुवादक, संशोधक एवं सम्पादक : 


यदुनन्दन त्रिपाठी श्रीनारायणजी शास्त्री 
.साहित्यायुर्वेदाचार्य . 
एम.ए, हिन्दी, संस्कृत 
विद्या विभागाध्यक्ष 
मन्दिर मण्डल नाथद्वारा 





प्रथम संस्करण : 


प्रति :500 ` धनतेरस ॒ 
संवत्‌ : 2070 न्योछावर 


११०/- रु. 
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।। श्रीहरि: ।। 


जे 
३ 


श्रीमद्वल्लभाचार्य महाप्रभु ने वेद, श्रीमद्भगवद्‌ गीता ( श्रीकृष्ण वाक्य) | 
ब्रह्मसूत्र, श्रीमदभागवत (समाधि भाषा) को प्रमाण स्वरूप स्वीकार किया 
है। वेद की शंका का निवारण श्रीमद्‌ भगवद्‌ गीता से, श्रीभगवद्‌ गीता की 
| शंका का निवारण ब्रह्म सूत्र से और ब्रह्म सूत्र की श्रीभागवत से करने की || 
आज्ञा की है। 


' अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' ब्रह्म के सम्बन्ध में साधारण जीव की जिज्ञासा 
होना समीचीन है । इसका समाधान आचार्य श्री ने ब्रह्मसूत्राणु भाष्य में किया 
है। इस भाष्य में पुष्टि सिद्धान्त और शुद्धाद्वैतदर्शन का मूल विवेचन है। 
श्रीवल्लभ प्रभु वैश्वानर वाकूपति हैं । इनकी वाणी भगवद्‌ स्वरूप है । इसलिये 
विशेष समादरणीय है। : 


ब्रह्मसूत्राणु भाष्य का तृतीयाध्याय सानुवाद पूज्यपाद आचार्यवर्य्य 
गोस्वाभि तिलकायित श्री १०८ श्री इन्द्रदमनजी (श्रीराकेश जी) महाराज श्री 
को आज्ञा से विद्या विभाग, मन्दिर मण्डल नाथद्वारा द्वारा प्रकाशित किया है । 
ग्रन्थ के संशोधन में पूर्ण सावधानी रखने पर भी संभव है अशुद्धि रह गयी . 
होगी क्योंकि - 
जीवस्वभावतो दोषाः सम्भवन्त्येव हि कुत्रचित्‌। 
सद्गुण ग्राहिणः सन्तो नैव गृह्णन्ति तान्‌ पुनः ।। 
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॥ अथ तृतीयाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥ 


१ तदन्तरप्रतिपत्ताबित्यधिकरणम्‌ । 
तदन्तरप्रतिपत्तौ रहति संपरिष्वक्तः 
प्रश्ननिरूपणाभ्याम्‌ ॥ ३/१/१॥ 


सर्वोपनिषदां सिद्धो ह्यविरोधे समन्वयः । 
कथं बोधकता तासां सा तृतीये विचार्यते ॥ ३३॥ 
एकं वाक्यं प्रकरणं शाखाः सर्वाः सहैव वा । 
एकां विद्यामनेकां वा जनयन्तीति चिन्त्यते ॥३४॥ 
ससाधने हि पुरुषे जन्मना कर्मणा झुचौ । 
केवले वा यथायोगे प्रथमं तद्विचार्यते ॥३५॥ 
विचारपूर्वकं तस्य ब्रह्ममावाप्तियोग्यता । 
अधिकारे ततः सिद्धा विषयावधृतिस्तत; ॥३६॥ 
अन्तरङ्गबिचारेण गुणानामुपसंहृतिः । 
बहिरङ्गविचारेण कर्मणामिति सा द्विधा ॥ ३७॥ 
तस्मादधिकारिणो जन्निर्ध्वारः । तद्नु तस्य ब्रह्ममावयोग्यता । ततो गुणोपसंहार: । 
ततोङ्गविचार इति । दे 
तत्र प्रथमे पादे जीवस्य ब्रह्मज्ञानौपयिक जन्म विचार्यते । तत्र पूर्वजन्मनि 
निष्कामयज्ञकर्तुज्ञनिरहितस्य मरणे ब्ञानाभावेन यज्ञाभिव्यक्त्यभावाद्‌ भूतसंस्कारक एव यज्ञो 


जात इति निष्कामत्वाच्च तदधिकारिदेवाधीनान्येत्र भूतानीति ते देवास्तत्र तत्र हुत्वा. तस्य शरीर 
संपादयन्तीति पञ्चमयामाहतावापः पुरुषवचसो भवन्ति (छां. ५/३/३) इति श्रुतिः । 
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तत्र जीवेन्द्रियाणां होमामावेनाशुद्धिमाशडूवय तेषामपि होमं वक्तुमिदमधिकरणमारमते। 
नच प्चाहुतयो धूममार्ग एव । तत्र गमनागमनयोर्बहुविरेषश्रवणात्‌ । तद्य इत्थं विदूर्य चेमेरण्ये 
श्रद्धातप इत्युपासते तेर्चिषमभिसंभवन्ति (छा. ५/३/१०) इति तज्ज्ञानवतोपि 
यत्रार्चि:प्राप्तिस्तत्र । तथा देव्हुतानां कथं सा न स्यात्‌ । ज्ञानार्थमेव च तथोत्पत्तेः । 
पुनरावृत्तिः परं तुल्या । निष्काम एव *धूममार्ग: । योगी प्राप्य निवर्तते (भ.८/२५) इति 
स्मरणात्‌ । भोगार्थमेव धूमादिलोकाः । निष्पत्तिस्तु पञ्चागम्नावेव । अनने प्रविानामन्येषामपि 
रेतोद्वारा योनित उत्पत्तिरिति कपूयचरणवर्णनम्‌ । 


एवं त्रयीधर्ममनुप्रपञ्ञा गतागतं कामकामा लमन्ते (भ.गी.९/१२) इति कामनायां भिन्न 
एव प्रकारः । पृथगुपदेशात्‌ । तस्माद्योम्यशरीरनिष्पत्तये स्वयमेव गच्छति भूतसहितः । 
श्रद्धाहोमानन्तर सोमभावे वा संबन्ध इति संशय: । भिन्नपक्षे योनी वेति । तत्र श्रीतेर्थ 
श्रौतन्यायेनैव निर्णयस्योचितत्तवादाहतावपां 


- गौणत्वापत्तः । संस्कृतभूतानामपामुपस्थापकत्वाभावाच्छरीरवियोगे देवानां च तावद्विलम्बे 
कारणाभावाच श्रद्धारूपा आप एव हूयन्ते । अतो न तै: परिष्वक्त गच्छतीत्येबं प्राप्ते । 


उच्यते । तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः प्रश्ननिरूपणाभ्याम्‌ | तस्य जीवस्य 
यज्ञादिकर्तुरन्तरप्रतिपत्तो अन्तरे मध्ये मुख्यप्रतिपततेमेक्षिलक्षणाया अर्वाग्‌ योम्यशरीरनिष्पत्यर्थम्‌। 
न हि वस्तुतो यज्ञानामिदं फलं भवति । अतो मुल्ये विल्म्बात्प्रतिपत्तिरेषा तस्य मुख्यफलस्य 
वान्तरे या प्रतिपत्तिस्तदर्थ वा तत्कारणभूतैः संपरिष्वक्त एव रंहति मरणानन्तरमेव कर्मसमापे: । 
सम्पम्भूतानि तदेवं संस्कृतानि प्रतिदिनसंस्कारार्थं च . नैकटयमपेक्षन्ते ।. अतः सम्यगेव च 


` परिष्वक्तः । पूर्व शरीरेण व्यवधानाच्छरीरदाहे वा त्तानि भूतसूक्ष्माणि सम्यक्‌ तमेवासक्तानि। 
तं विद्याकर्मणी समन्वारभेते पूर्वप्रज्ञा च (बु. ४/४/३) इति । जीवपक्षे ज्ञानकर्मणी । कर्मणो 


हि स्वरुपमूता .आपः । तत्र हेतु: प्रश्ननिरुपणाभ्याम्‌ । वेत्य यथा पतचभ्यामाहतावापः 
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पुरुरुषवचसो भवन्ति (छां. ५/३/३) इति प्रश्न; । असौ वाव लोको गौतमाम्रिस्तस्यादित्य 
एब समित्‌ (छां. ५ /४/१) इति निरुपणम्‌ । प्रश्ने हि पुरुषत्वं 'बदति न देहमात्रम्‌ । 
तजीवाधिष्ठितानामेव भवति । सिद्धवत्काखचनाञ्च निरुपणेपि चन्द्रो "भवतीति । तत्रापि 
सोमो राजा चेतन: । न हान्याधिष्ठाने ह्यन्यस्य शरीर भवेत्‌ तथान्नरेतोगर्भाश्च । अन्यथापि 
विनियोगसंभवात्‌ । जीबसाहित्येप्यपामेव मूख्यत्वम्‌ | झारीरवत्‌ । अयं होमस्तत्र तथा तं 
जनयन्ति इति न दुःखहेतुः । तस्मात्‌ प्रश्ननिरुपणान्यथानुपपत््या परिष्वक्त एव संस्कुतैभूतै 
रहतीति सिद्धम्‌ ॥ ३/१/१ ॥ 


त्र्यात्कत्वातु भूयस्त्वात्‌ ॥ ३/१/२ ॥ 

ननु कथं भूतसंस्कारमात्रत्वमवगम्यते यावता प्रश्ननिरुपणाभ्यामाप एवावगम्यन्ते | नच ` 
ताबन्मात्रसंस्कारकत्वम्‌ । नियामकाभावात्‌ । अस्थि चैव तेन मांसं च यजमानः संस्कुरुते 
इति विरोधश्चेति शङ्का निराकरोति तुराब्दः । 

अपामेव ग्रहणेन तेजोबन्नानि गृहीतानि ज्ञातव्यानि । कुतः । त्यात्मकत्वात्‌ | 
लोकादिनिर्माणानन्तरभावित्वात्‌ । ता आपत्निवृत्कृता एव । अतस्रयोपि गुहीता अपां 
ग्रहणेन। उपलक्षणत्वेप्यपामेव ग्रहणे हेत्वन्तरमाह । भूयस्त्वात्‌ शुद्धपामेवेदं शरीरं 
बहुहेतुकत्वमेव भूयस्त्वम्‌ । बहुधा परिणामाच । द्रव्यभूयस्करत्वं च तस्मान्नियामकानां 
भूयस्त्वादपामेव ग्रहणम्‌ ॥ ३/१/२॥ 

प्राणगतेश्च ॥ ३/१/३ ॥ 

वैदिकीं युक्तिमुक्त्वा लौकिकीमाइ । प्राणस्य गतिः प्राणगतिः । तमुत्क्रामन्तं 
प्राणोनूत्रामति (बु.९/४/२) इति प्रणाप्यायनजनकत्वादपाम्‌ । प्राणो गच्छन्‌ स्वाप्यायकं 
गुदी्वैव गच्छति । जलौकावदन्यत्र देहसंबन्धः । मुक्तौ न प्राणा गच्छन्ति । क्रममुक्तावपि 
' देहसंबन्ध इति पौराणिकाः । देवभाव इत्यौपनिषदाः । अतो दूरे प्राणगतिरत्रैव. ।. अतोपां 


_ व च ल क 
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संरेषो वक्तव्यः । चकारात्‌ विद्याकर्मणी समन्वारभेते पूर्वप्रज्ञा च (बु. ४.४.२) इति 


स्वकर्मसहभावं बोधयति श्रुतिः । तस्मादद्विः परिष्वक्तो गच्छति ॥ ३/१/३॥ 
अग्न्यादिश्रुतेरिति चेन्न भाक्तत्वात्‌ ॥ ३/१/४॥ 


श्रुतिविरोध परिहरति । परस्परविरोधे व्यवस्था वा बोध्यते । ननुयत्रास्य पुरुषस्य 
मृतस्याग्निं वागप्येति वातं प्राण: (बृ.३/२/१३) इत्यादिनाम्न्यादिमतिः प्राणानां श्रूयते । 
नच-औषधीरलोमानि वनस्पतीन्केशा: (बृ.३/२/१३) इत्यत्र प्रत्यक्षविरोधाद्‌ बाधितविषयेयं 
श्रुतिरिति वाच्यम्‌ । आध्यात्मिकेनद्रियमध्यपातालोमकेशा अप्याध्यात्मिका एव ग्राह्याः । यैः 
कण्डूलावण्यप्रतीति: । ्ञ्यमानानि तु गोलकस्थानानि । 
तस्मात््राणोत्क्रमणश्रुतिरःन्यादिभाबश्रुत्या बाध्यत इति चेत्न । भाक्तत्वात्‌ । 
प्रकरणब्यतिरेकेणामुक्तविषये प्रवृत्ता भाक्ता भवति । अथ हैनं जारत्कारव आर्तभागः पप्रच्छ 
(ब.३/२/१) इत्यत्र ग्रहनिरूपणानन्तरं मृत्युं दृष्ट्या म्रियमाणप्रश्ने - नामैव न 
जहात्यन्यज्जहाति इति प्रतिज्ञाते प्राणोत्क्रमणप्रश्ने नेति प्रतिवचने वागादीनामग्न्यादिभावानुबाद 
| ततो मन्त्रणाज्जीबस्य ब्रह्मभाबोबगम्यते । साम्या गतत्वात्‌। तौ ह यदूचतुः - इति 
कर्मप्रशंसा भिन्नप्रश्नोत्तर । उभयोर्वचनविरोधात्‌ । ब्रह्मविद्या च गोप्या । उत्क्रमणश्रुतिस्तु - 


"स यत्रायँ शारीर आत्मा. (बृ.४/३/३५) इति ब्राह्मणे जीवस्य परलोकविहारार्थं निष्क्रामति 


चक्षुषो वा मूर्ध्नो वा (बु.२/४/२) इत्यादिना प्राणानां विहारसाधकानां निर्गमनमाह । अतो 


- मुक्तामुक्तविषयभेदस्य व्यवस्थापकस्य विद्यमानत्वादग्न्यादिभावश्रुतिनोत्क्रमणश्रुतिबाधिका । 


तस्मादन्यत्र सिद्धो . धर्मोन्यत्रावस्थासाम्याद्‌ योज्यमानो भाक्तो भवति । अंत 


प्राणोत्कमणमस्ति । तस्मात्संपरिष्वक्तो गच्छतीति सिद्धम्‌ ॥ ३/१/४॥ . 
Ce हि त 0010 6 म छ 
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प्रथमेश्रवणादिति चेन्न ता एव ह्मुपपत्तेः ॥ ३/१/५ ॥ ` 
किचिदाशङ्क्य परिहरति । असौ, वाव लोको गौतमाग्नि: इत्यत्र देवा: श्रद्धा जुव्हतीति 
श्रुतेरापो न संकीर्तिता: । अपां हि पश्चम्यामाहुती पुरुषवचनम्‌ । श्रद्धा मनोधर्म: स कथं हूयत 
इति चेन्न । मनसा सह भविष्यति । तथाप्यरुणान्यायेन धर्ममुख्यत्वम्‌ । तर्हि कथं 
प्रश्नोपसंहारौ । परोक्षवादाद्‌ भविष्यति । चमसवत्‌ । श्रद्धा वा आपः - इति श्रुतेः । 
शुद्धिहेतुत्वसाम्यात्‌ । चन्द्रमा मनसो जात: (ऋ.सं.१०/९०/१३) इति श्रुतेश्रेत्येवंपरा 
भविष्यति । तस्मात्रथमाहुतावपामश्चवणान्न ताभिः संपरिष्वक्तो गच्छतीति चेन्न । ता एवाप 
एव श्रद्धाशब्देनोच्यन्ते । हि युक्तोयमर्थः । यथा कर्मकाण्ड आपः श्रद्धाशब्देनोच्यः्ते तथा 
प्रकृतेपि । परं नोपचारः । उपपत्तेः । उपक्रमोपसंदारयोर्बलीयस्त्वात्‌ । ननु मध्ये श्रुतेन 
श्रद्धाशब्देनोपक्रमोपसंहारावन्यथाकतुँ युक्ती । श्रद्धासहभावः संस्कारेण संस्कृतेषु भूतेषु सिद्धः। 
श्रद्धाप्रयोगस्तु कामनाकुतव्यावृत्त्र्थ: । तत्र फल एव श्रद्धा न कर्मणि । यो यच्छ्रद्धः स एव 
सः (भ.गी.१७/३) इति श्रद्धाया आश्रयस्य विषयभावजनकत्वात्‌ कर्तुः कर्मभावाय 
श्रद्धाप्रयोग: । तत: संस्कृता आपो यजमानरुपा हूयमाना भवन्तीति सिद्धं भवति । तस्मात्‌. 
प्रथमेप्यपामास्ति श्रवणम्‌ ॥ ३/१/५॥ 
अश्रुतत्वादिति चेननेष्टादिकारिणां प्रतीतेः ॥ ३/१/६॥ . 
` स्थितमेतज्जीवः संपरिष्वक्तो रंहतीति । तत्र विचार्यते । सर्वे जीवाः संपरिष्वक्ता 
गच्छन्त्याहोस्विज्ज्ञानोपयोगिन इति विमर्शः । तत्र पञ्चाहुतिश्राहमणेनाधिकारिणः श्रुताः । वेदे 
हि श्रुतानुसारिणी कल्पना । अतो विशेषस्याश्रुतत्वात्‌ सवेषामेव पञ्चाहतिप्रकार इति चेन्न । 
इष्टादिकारिणां प्रतीतेः । साधारणपश्षं दूषयति । कुतं: । इषादिकारिणां प्रतीतेः । 
इष्टदिकारिण: प्रतीयन्ते । श्रद्धापदेन देवकतृत्विन च । सोमभावसाम्याच । इशदिकारिणां 
धूममार्गव्युत्पादने सोमभाव उक्तः । अत्रापि प्रथमाहुतिफं सोमभाव उच्यते । अतः 
श्रृतिसाम्यादपीष्टादिकारिणो रंहन्तीति सिद्धम्‌ ॥ ३/१/६॥ | र 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 








भाक्त वानात्मवित्तात्तथाहि दर्शणयति ॥ ३ /१/७ ॥ 


किंचिद्‌ दूषणं परिहरति । ननु यदि श्रुतिसाम्येन सोमभावादिशदिकारिणो रहन्तीत्युच्यते 
तदा सोमभावे तेषामप्यनिष्ट शूयते । तदेवानामन्नं तं देना भक्षयन्ति (छां. ५/१०/४) इति 
समानश्रुतौ च-आ-प्यायस्वापक्षीयस्वेतेत्येवमेतांस्तत्र भक्षयन्ति (बु.६/३/१६) इति 
चन्द्रहधन्तेन ते च भक्ष्यन्ते । ततश्च देवा: स्वान्न॑ पर्जन्येम्रो कथं जुहुवुः । अत: पञ्चाहुत्यभाव 
इत्याशङ्क्य परिहरति वाशब्द: । तेषां सोमभावो गौणः | भक्षणं च | 
प्रकृतेष्यज्ञारत्वाइन्द्रमस: कथमाहुतिफलं भवेत्‌ । सोमभावस्य भाक्तत्वमगरे निरूपयिष्यामः । 
इदानीं भक्षणस्य गौणत्वं निरूपयति । अन्नभावे हि मुख्य भक्षणं भवति । तदन्यस्यान्नभावो 
` नोपपद्यते। ब्रह्मज्ञाने तु भवति | स सर्वं भवति । तद्वैतत्पञ्यन्नषिर्वामदेवः प्रतिपेदे अहं 
मनुरभवं सूर्यश्च (बु.१/४/१०) इति । प्रकृते तु तत्न । अनात्मवित्तात्‌ । तथा सति मोक्ष 
एव भवेत्‌ । अतो भक्षणमपि गौणम्‌ । तथाहि श्रुतिरेव गौणभावं शब्दस्य बोधयति | अथ 
योन्यां देवतामुपास्ते (बु.१/४/१०) इत्यत्र यथा पगनुराब्द: । एवमत्रापि भक्षणं सहक्रीडनं 
सेवकभाव: । चन्द्रतुल्यापदेशाय तथा वचनम्‌ । तथा सति तेषाममरत्वेन तथा स्तुति: | 
चन्द्रस्य भक्षणं तु क्षयादनुमीयते श्रुत्या - प्रथमां पिते बन्हि: - इत्यादिरूपया । देवानामक्षणं 
भगवदवयवानामेव । अशनानशने तस्याविरुद्धे । आधिभौतिकानां देवानामशनमेव ।. 
तस्माद्धक्षणस्य गौणत्वात्सोमभावे न काचिचिन्ता ॥ ३/१/७॥१ ॥ | 


„९ कृतात्ययाधिकरणम्‌ । ` 
कृतात्ययेनुशयवान्‌ दृष्टस्मृतिभ्या ` 


अ म यथेतमनेवं च ॥ ३/१।८॥ 
._ प्रयमाहुतिः सफला बिचारिता । .ितीयां बिचारयितुमधिकरगारम्भ: । सोर 
` र्न ृमिति। सोभाइशिभावे सपसां हीनतया प्तवमाता्यागसाानर फर 
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तत्रं भुङ्क्त इति निश्चितम्‌ । तत्र संशयः । कि सर्वमेवावान्तरफलं तत्र भुङक्ते । 
आहोस्विदनुरायवान्‌ वृष्टिर्भतीति । तद्वासनयाग्रिमजन्मनि सदाचारयुक्त एव स्यादिति । 
आचारहीनं न पुनन्ति वेदाः (व.स्मृ.) इतिं बाधोपलब्धे: । अतो विचार उचितः । 
तत्रावान्तरफलस्यावरोषेवान्तरफलत्वयाधाज्ज्ञानीपयिकरारीरभावादेव सदाचारसिद्ेः 
प्रयोजनाभावाच निरनुशय एव वृष्टिभावं प्राप्नोतीत्येव प्रासे । उच्यते । कृतात्ययेनुशयवान्‌ 
कृतस्य सोम्रभावस्यात्यये नाशे सति अनुशयसवानवान्तरफलसाधकलेशसहित एव वृष्टिभावं 
प्राप्रोति । कुतः । इृष्टस्मृतिभ्याम्‌ । दृष्टं तावद्‌ भोगसाधकमूलद्वव्यनाशेपि 
मोगसाधकतादरदेहवस्रादिसहित एव तस्मात्स्थानादपगच्छति । अन्यथा सद्य एव देहपातः 
स्यात्‌ । अतो यथा लोके सानुशयस्तथत्रापि । स्मृतिश्च - यद्यत्र नः स्वर्मयसुखावशोषित 
स्विष्टस्य दत्तस्य कृतस्य शोभनम्‌ । तेनाजनाभे स्मृतिमज्जन्म न: स्याद्वर्षे हरिर्यद्भजतां शं 
तनोति (भा;५/३०/२८) इति देवगाथा । अतो ज्ञानौपयिकजन्मानुपशयबत एव भवति । 
अन्यथा पूर्वजन्मस्मृत्यभावे विषयासक्तिः प्रसज्यते । 
` नन्वनुशयसहकृत एव जीवो नाद्भिः परिष्वक्तो भवेदत आइ । यथेतम्‌ । यथागतम्‌ । 
अन्यथा प्रश्ननिस्पणयोर्बाध: स्यात्‌ । तंहि ताबददवान्तरफलसाधकसहितः स्यादत आह । अनेवं 
च । एबंप्रकारयुक्तागमनं नास्ति । भोगस्य जातत्वात्‌ । चकाराद्वैराम्यसहितोपि । 
तस्मादनुशयवान्‌ भिन्नप्रकाराद्धिः परिष्वक्तो देवकृपासदितो वृष्टिभवतीति ॥३/१/८॥ 


चरणादिति चेन्नोपलक्षणार्थेति कार्ष्णाजिनिः ॥ ३/१ /९ ॥ 


किंचिदाशडक्य परिहरति । ननु नात्रोत्तमजन्मार्यमनुशयोपेक्ष्यत चरणादेव भविष्यति । 
तद्य इह रमणीयचरणा अभ्याशो ह यत्ते रमणीयां योनिमापद्येरन्‌ (छां. ५/१० /७) इत्यादिना 
य: पूर्वजन्मनि विहिताचरणं करोति स उत्तमं जन्म प्रप्नोति । यस्तु निषिद्धाचरणं करोति स 
श्वादियोनिं प्राप्तोतीति - साधुकारी साधुर्भवति (बृ. ४/४/५ ) इत्यादिश्रुत्या च प्रतिपाद्यते । 
प्रकृते तु तस्य रमणीयचरणस्य चरणादेव तस्य सम्यग्‌ जन्म भविष्यति किमनुशयसहभावेनेति 
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चेत्‌ । न । चरणश्रुतौ या योनिरुक्ता सोपलक्षणार्था । अनेन पूर्वजन्मनि समीचीनं कृतमिति 
्ञापिका । नं तु तस्मिज्जन्मनि समीचीनकरणे नियामिका । अन्यथा ब्राह्मणानां निषिद्धकरणं 
न स्यात्‌ । तस्मादनुशयोपेक्ष्यते ज्ञानोपयोगार्थमिति कार्ष्णाजिनिराचार्यो मन्यते । 

'कार्ष्णाजिनिग्रहणं पञ्चाग्निविद्यायां भिन्नप्रकारत्वज्ञापनार्थम्‌ । तस्मादस्य स्वमते 
भिन्नत्वान्न शङ्का न चोत्तरम्‌ । नहि पञ्चाग्निविद्यायां पुरुषादन्यभावः संभवति । 
प्रकरणपरिगुहीता श्रुतिर्नान्यत्र न्यायसंपादिका ॥ ३/१/९॥ 


आनर्थक्यमिति चेन्न तदपेक्षत्वात्‌ ॥ ३/१/१० ॥ 


नन्वेवं सति चरणश्रुतिरनर्थिका । ज्ञापनायां प्रयोजनाभावात्‌ । अतो विधायकत्वं 
श्रुतेरिष्टानिष्टफलबो धकश्रुतिवत्‌ | अत: कर्मतारतम्येन 
फलविधानान्निष्कामकर्मकर्तु््ञानोपयोगिदेहविधानं भविष्यतीत्यनुशयसहभावो व्यर्थ इति 
चेन्न । तदपेक्षत्वात्‌ । धूमादिमार्गस्य तस्याः श्रुतेरपेक्षत्वात्काम्येष्टादिकारिण: 
फलभगोनन्तरमुत्पत्ती सुखानन्तरं दु:खामिति न्यायेन 
पापस्यैवो पस्थितत्वादसमीचीनरारीरप्राप्िम भवत्विति. रमणीयानुष्ठतृणां 
रमणीयशारीरप्राप्तिरेव बोध्यते । न न्यायेनासमीचीनशरीरमिति । तस्मादन्यनिषेधार्थ 
सार्थकत्वान्नानुशयप्रतिषेधिका । . | , ट 

किंच । रमणीययोनिः किमाकस्मिकी सकारणा बा । नाद्या वेदवादिनाम्‌ । द्वितीये तु 
स्वकर्मणा पितृलोक इति वस्वादित्यरूपता च वक्तव्या । प्रजामनु प्रजायन्ते 
स्मशानान्तक्रियाकृत इति च । त्रैविद्या मां सोमपा (भ.गी. ९/२०) 
इत्यादिनेनद्रलोकभोगानन्तरं तयैंद पुनर्भवनं च वक्तव्यम्‌ । न च सर्वेषामैक्यम्‌ । 
भिन्नख्ात्वात्‌। तस्मात्कर्मकर्तृवैचित्येण श्रुतिस्मृतिभेंदा: समर्थयितव्या नत्वेकपरत्र निविशते। 
उपरोधध्रसंगात्‌ । तथा च प्रकृतेण्यनुशयाभावे भक्षणभवनयोर्नियमो `न स्यात्‌ 1 
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अनुशयस्य नियामकत्वे 'तुषादिष्वन्नभाव एव यावत्‌ समीचीनरेतोभाव: । तस्मादुपलक्षणतैव 
चरणश्रुतेर्युक्ता । तस्मादनुशयसहित एव वृष्टिमावं प्राप्नोतीति सिद्धम्‌ ॥ ३/१/१०॥ 
ै सुकृतदुष्कृते एवेति तु बादरिः ॥ ३/१/११ ॥ `| 

फलांश एवानुशय इति तु स्वमतम्‌ । कर्म फलं च द्वयमेवेश्वरेच्छ्या नियतम्‌ । कर्म 
पुनर्भगवत्स्वरूपमेव ब्रह्मवादे । सोभिव्यक्तः फलपर्यन्तं तदादिसंयोग इति स्वमतम्‌ । 
अन्तसंयोगपक्षमहैकदरित्वज्ञापनाय । सुकृतदुष्कृते एव बिदितनिषिद्धकर्मणी अनुशय इति 
बादरिराचार्यो मन्यते । तेन मोक्पर्यन्तमनुशयोनुवर्तिष्यत इति सूत्रफलम्‌ । तुशब्देन 
निरनुशयपक्षशङ्कैब नास्तीत्युक्तम्‌ । एवं द्वितीयाहुतिरनिर्धारिता ॥ ३/१/११//२॥ 


३ अनिष्टादिकारिणामित्यधिकरणम्‌ | . 
अनिष्टादिकारिणामपि च श्रुतम्‌ ॥ ३/१/१३ ॥ 


तुल्यत्वेन विचार ऐक्ये वा पज्चाहुतिधूममार्गयो: सोमभाबं गतस्य पुनरावृत्युपसंहार 
उपलक्षणेनापि षापाचारवतामुपहसंहारदर्शनात्तेषामप्याहुतिसंबन्धो धूममार्श्च प्राप्तेति । 
तन्निराकरणार्थमधिकरणारम्भः । नन्वनिष्टादिकारिणामपि सोमभावः श्रूयते. । 
इष्ादिकारिव्यतिरिक्तानां - ये वैके चास्मालोकात्प्रयत्ति चन्द्रमसमेव ते सर्वे गच्छन्ति (की.१/ 
२) इति कौषीतकिनः समामनन्ति । अत्र च कपूयां योनिमापद्यन्त इति पर्यवसानम्‌ । तेन 
सर्वे चन्द्रमसं गच्छन्ति । अयमाशयः । कर्माकर्मविकर्मेति त्रिविधकर्मविधायको वेदः । 
अग्निहोत्र जुहुबात्‌ । यस्य वेदश्च वेदी च बिश्छियते त्रिपूरुषम्‌ । न हिंस्याद्‌ भूतजातानि । 
ब्राह्मणादीनामपि त्रिविधकरणं सभंवति । न हि सर्वोप्यिकान्ततो विहितं वा प्रतिषिद्धं बा 
करोति . । ततो बिहितकर्तुरपि त्रयसंभवाज्ज्ञानाभावेन फलभोगनैयत्यात्‌ 
सोमभावानन्तरमेवाकर्मविकर्मविभागे वक्तव्यः । अत एवाविशेषोपसंहारी । 
तस्मात्सोमभाबानन्तरमेव सर्वेषां जन्मेति प्राप्तम्‌ ॥ ३/१/१२॥ Te कट: 


= रिति रा] 
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संयमने त्वनुभूयेतरेषामारोहावरोही 
तद्वतिदर्शनात्‌ ॥ ३/१/१३ ॥ 


तुशब्द: पक्षं व्यावर्तयति । बिहितव्यतिरिक्तकर्तुणा संयमने यमसंनिधाने सुखं दुःखं 
बानुभूयारोहावरोही । अनुभवार्थमारोहोनुभूयावरोहः । कुतः । तद्रतिदर्शनात्‌ । तेषां 
गतिर्बिसहशी इञ्यते । वेद हि प्रथमं विहिता द्वेधा गति: । सकामा निष्कामा चेति । सकामा 
यथाकामनन्तविद्या । निष्कामा ज्ञानरंहिता द्विविधा वैदिकगृह्यस्मातभिदेन । तत्र गृह्यस्मार्त 
यम्‌ः। श्रौते सोमभाव: । तत्र त्रेताग्निविधानेन निष्कामानामदम्मानां पुण्यं 
स्यादित्याधिकारिविशेषणात्‌. । विशेषतः सामान्यतश्च प्रायश्चित्तविधानात्‌ । यदर्वाचीनमेनो 
अूणहत्यायास्तस्मानमुच्यतेः (तै.आ.२/८) इति - तरति ब्रह्महत्याम्‌ (ते.सं.५/३/१२) इति च 
र्वप्रायश्चि्तविधानात्‌ । ब्रह्मानुभवाभावे सोमगतिरेव । | 

पूर्वजन्मधर्मस्य चित्तशुद्धावुपयोग: । तदानीन्तनस्य गङ्गास्नानादेः श्रौताङ्गत्वम्‌ । अतः 
पापस्याभावात्युण्यस्योपक्षीणत्वात्तस्य पञ्चाग्निप्रकार . एव । ज्ञानोपयोगिजन्मनि 


. पापसंश्छेषाभावोपायमग्रे वक्ष्यति। पितृमेधप्रथमाहुतिमन्त्रस्तु मन्त्रत्वाच्चमसवन्न गतिनियामकः । 
` त्रेताग्निबिद्यारहिताना पुण्यपापोपभागो यम एव] वैवस्वते विविच्यन्ते यमे राजनि ते जना: । 
ये चेह सत्येनेच्छन्ते य उ चानृतवादिनः ॥ (ते.आ.३/५) इति]... ` ` 


यमगतेः . पश्चाग्निविद्यायाश्चेषाः व्यवस्था । - चित्तशुद्धिभावाभावाभ्यां वावएयं 


काण्डदयव्यवस्था एकस्यैतद्‌ वक्तव्यम्‌ । सकामनिष्कामभेदो वा वेदान्तिनामपिः पापार्थ 


यमापेक्षणात्सा गतिर्वक्त्यैव । तस्मान्न सर्वेषां सोमगति: ॥३/१/१३॥ 

0 ह परतत 37221 | 

` स्मरन्ति व्यासादयः । यभेन पृष्टसतत्राह देवदेव जगत्पते । पूर्व त्वमशुभं मुङ्इव उताहो 
नृपते शुभम्‌ इत्यादि । चकाराहोकप्रसिद्धिः ॥ ३/१/१४ ॥ 
FR 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


अपि सप्त ॥ ३/१/१५॥ 
चेत्यनुवर्तते । पापोपभोगार्थ यमालयगमनमङ्गीकर्तव्यम्‌ । यतस्तत्र नरका: सप्त सन्ति 
सौरवादय: । सप्तसंख्या संख्याभेदेष्ववरकक्षा । सर्वथा निराकरणाभावाय सप्तग्रहणम्‌ । 
तस्माद्यमगतिरस्ति ॥ ३/१/१५॥ 


तत्रापि च तद्वयापारादविरोध: ॥ ३/१/१६॥ 


किंचिदाशाइय परिहरति । ननु नरकेषु चित्रगुप्तादयो भिन्ना एवाधिकारिण: सन्ति । 

तपा सति तृतीयः पक्ष: स्यादत आह । तत्र नरकादिषु येधिकारिणस्ते यमायत्तास्तत्सेवका:। 
अतो यमस्यैव तत्रापि व्यापार तृतीयपक्षप्रापि: । चकारात्सुख्दुःखभोगेपि । तृतीयपक्ष एव 
विरोधः । | 
... अथवा यमगतेर्मन्त्रलिज्ञसिद्धे पापस्य च पौराणिकत्वे चन्द्रगतिरेकैव स्यादिति विरोध: | 
तेषां यमसेवकत्वे तु मन्त्रलिङ्गपोषकत्वान्मार्गद्यसिद्धेरविरोध:। तस्माद्यमगतिरस्तीति 
सिद्धम्‌ ॥ ३/१/१६/३॥१०॥ 

| ४ विद्याकर्मगोरित्यधिकरणम्‌ । 

विद्याकर्मणोरिति तु प्रकृतत्वात्‌ ॥ ३/१/१७ ॥ . 


साधारणत्वाभावाय पूर्वोक्तार्थसाधकमधिकरणमारभते । ननु-ये के 
चास्माछोकात्मयान्ति चन्द्रसमेव ते सर्दे गच्छन्ति (कौ.१/२). इत्यस्याः श्रुतेः का 
गति:। पञ्चाम्रिबिद्याप्रस्तावे वा यमगतिः कुतो नोक्ता । तस्माद्‌ वेदविरोधान्न 
तृतीयपक्षसिद्धिरित्याशङ्का परिहरति तु शब्द: । अत्र वेदान्ते गौणमुख्यफलदेहार्थ 
विद्याकर्मगोरेब हेतुत्वेन निरूपणं विद्यया देवयानं कर्मणा सोमभाव इति तयोरेव. 
प्रकृतत्वात्‌ कारणत्वात्‌ । तेन कौषीतकिब्राह्मणेपि प्रकृतत्वात्‌ कर्मिण एव 
सर्वशब्देनोक्ताः । अत्रापि न यममारग उक्त: । तस्मादिद्याकर्मगोमुख्यत्वान्मार्गद्रयमेवोक्त 
नैतावता तृतीयबाधः ॥ ३/१/१७॥ ; 
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न तृतीये तथशेपलब्धे: ॥ ३/१/१८ ॥ 


ननु दयोः स्तुत्यर्थ यस्तुतीयो मार्ग उक्त: । अथेतयो: पथोर्न कतरेण चन तानीमानि 
क्ुद्राण्यसकुदावर्तीनि भूतानि भवन्ति (छां. ५/१०/८) इत्यादिना जुगुप्सेतेत्यन्तेन 
तृतीयनिन्दया वयोः स्तुतिरिति स एव तृतीयोस्तु किं यममार्गणेत्यत आह । न तृतीये मार्ग 
तथा पुण्यपापयोरुपमोग उपलभ्यते । यत: समानब्राह्मणे-कीट: पतङ्गो यदि दन्दशूकम्‌ (बु.६/ 
२/१६) इति योनौ निर्वृतिविद्यमानत्वान्न महापापोपभोग: । नापि कीटादिषु महासुखोपभोग:। 
एकवाक्यता चोभयोर्युक्ता । यद्यपि महाराजादिराजदण्डादिषु तथोपभोगः संभवति तथापि 
रम्भादिसंयोग नरके च यथा तथा न संभवति । जडे तु पञ्चम्याहुतिर्भरत एव हीश्वरेच्छया 
जन्मद्वयमधिकम्‌ । त्रिभिरिति वचनात्‌ । भरतोहमिति प्रतीतेश्च । ततः 
पूर्ववदस्मरणाद्वाल्यादिवदेव जन्मत्रयम्‌ । तस्माजायसतेत्यादिवैलक्षण्यादतिरिक्तो यममार्गः । 
पचचाहृतिनियमाभावस्तु ज्ञानोपयोगिदेहेप्यंदाबतरणे पुष्टिमार्गत्वान्न तत्र दोषः ॥ ३/१/१८॥ 


स्मर्यतेपि च लोके ॥ ३/१/१९॥ 
साधकान्तरमाह । अपि च लोकेपि मूर्च्छादिषु यमलोकगमनसंभाषणपुनरागमनानि 
समर्यन्ते ॥ ३/१/१९ ॥ | 
| दर्शनाच्च ॥ ३/१/२०॥ | 
यमपुरुषा इस्यन्तेपि कैश्चिदजामिलप्रभृतिभिः । चकाराततेषां वाकयादिश्रवणम्‌ । 
तस्माद्वैवस्वतमार्ग न किमपि बाधकमिति सिद्धम्‌ ॥ ३/१/२०॥४॥ ` 
_ ५ शब्दाबरोधाधिकरणम्‌ । 
तृतीये शब्दाविरोधः संशोकजस्य ॥ ३/१/२१ ॥ 
. ` तृतीयामाहुर्ति विचारति । तत्र वृष्टेसत्रमिति तृतीयाहुति: सफला । पूर्वद्वय 
शबदैकसमधिगम्यम्‌ 7 वृष्टेरला मिति साधनफल्योः प्रत्यक्षत्वान्न वृष्धिमात्रेणान्न॑ भवति 
i 
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बीजव्यतिरेकेण । बीजस्य हि फलम्‌ । न निमित्तमात्रेण तद्भावो वक्तुं शक्यते । तस्मादसंगतं 
ृ्टन्नामित्याशङ्टयाह । तृतीये शब्दावरोधः । तृतीयाहुतौ शब्देन शब्दसाम्येन कारणभूतस्य 
जलस्यावरोधो ग्रहणम्‌ । सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ (छां. ६/२/१) इत्यत्र । तत्तेज ऐक्षत बहु 
स्या प्रजायेयेति । तदपोसृजत तस्मादत्र क्कच शोचति स्वेदते वा पुरुषस्तेजस एव तदध्यापो 
जायन्ते (छां. ६/२/३) इत्यत्र कारणरूपाणां निरूपणे शोकजत्वमापामुक्तम्‌ । 

अग्रेच - तस्माद्यत्र कच वर्षति तदेव भूयिष्ठमन्नं भवति (छां. ६/२/४) इति । अतः 
पञ्चाम्रिविद्यायामपि देवहोमात्कारणभूैव वृष्टिनतिति नात्र बीजान्तरपेक्षा । शोकपदेन 
यदश्वश्रीयत तदजतँ हिरण्यमभवत्‌ (तै.सं.१/५/१) इति सहायः सूचितः । यद्यपि 
तत्रान्नशब्देन पृथिवी तथाप्यत्र पृथिव्या अग्निसमिदूपत्वादननमेब । तस्मात्कारणशाक्तियुक्ताया 
वृष्टेरभं भवतीति न काप्यनुपपत्तिः ॥ ३/१/२१ ॥ > 


साभान्यापत्तिरुपपत्ते: ॥ ३/१/२२॥ 


किचिदाशङ्क्य परिहरति । ननु कारणजलरूपतृष्टित्र वक्तुं न शक्यते । यतः 
समानधूममार्गश्रुतौ वृष्टेरशभाव ऐक्ये वा - तस्मिन्यावत्सपातमुषित्वा अथैतमेवाध्वानं 
पुनर्निवर्तते यथेमाकाशमित्यादिना तिलभाषा इति जायन्त इत्यन्तेन । तत्र. यथेतमित्याकाश 
एव .। आकाशाबन्द्रमसमिति पूर्वमुक्तत्वात्‌ आकाशस्य मार्गतेव । वायुर्भूत्वा धूमो 
भवतीत्यादिषु तत्तद्धावः श्रूयते । ते च विकृताः । तदनन्तरमावित्वाद्‌ वृष्टिरपि विकृतेव । 
तस्मान्न कारणत्बमित्याशड्क्य परिहरति । सा वाजादिरूपापत्तिराभाव्यापत्तिरेव । वायुवदाभानं 
मध्ये बायुमण्डलमागच्छन्त्याहुतिर्वायुभवनशब्देनोच्यते । आकृतेरेब पदार्थत्वाद्‌ 
व्यापत्तिशब्देनोच्यते । आकृतरेव. पदार्थत्वाद्‌ व्यापत्तिशब्देन च तेजोभावापन्नस्य जलभावापत्ती 
कान्तिनाशाज्ाश इवेति द्योतयति । कुतः । उपपत्ते: । तथैवोपपद्यते चित्रतुरगादिघु विकारस्य 
विकारान्तरापत्तावियमेव व्यवस्था । उपासनायां न तदपि । न च भूल्वाभूतेबाधि: । 


So ni 
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प्रतिनियतपदार्था हि ते । भवनावरोहाभ्यामेव तथा वचनात्‌ । अन्यस्यान्यभावं वदन्ती श्रुतिरेव 
गौणत्वं वदति । कारणांदाभावव्यतिरिक्तस्थले तयैव प्रतीतेः। तस्मात्तदाकृतिमात्रेण न 


स्वरूपान्ययाभाव: ॥ ३/१/२२॥ 


नातिचिरेण विशेषात्‌ ॥ ३/१/२३ ॥ 


उपपत्त्यन्तरमाह । तद्रूपता च नातिचिरेण । न बुहुकाले तद्रूपता । कुतः । विशेषात्‌ 

। अन्नमावापन्नस्यैब बहुकालश्रवणात्‌ । अतो वै खलु दुर्निष्प्रपततरमिति । प्रापतरंप्रपतरं बा 

| वर्णलोपश्छान्दसः । अतस्तृतीयाहुतौ न चिरेणेत्यायाति । ब्हुकालस्थितौ हि तद्रूपता । 

कारणवशोददवानां मनुष्यभावात्‌ । भिन्नपक्षे न कोपि दोषः । .ऐक्यक्षेपि ज्ञानवतो गृहस्थस्य 
दुर्लभत्वादेव वचनम्‌ । तस्मादूवुष्टेरन्नं भवतीति सिद्धम्‌ ॥ ३/१/२३ ॥५॥ | 


६ अन्याधिष्ठित इत्यधिकरणम्‌ । 
अन्याधिष्ठिते पूर्ववदभिलापात्‌ ॥ ३/१/२४॥ 


चतुर्थ्याहुतिर्विचार्यति . । ननु-संसर्गजै: कर्मदोषैर्याति स्थावरतां नरः = इति 
कथमस्यान्नत्वम्‌ । अपूर्वन्नित्वेपि कण्डनपाकादिषु क्लेशेन जीवस्यापगमात्कथं रेतोभाव: । 
चर्वणौदर्यपाकस्त्वावरयक एव । न च जीवस्य जड़भावो मर्यादाभङ्गप्रसंगात्‌ । 
तस्मात्कथमन्नस्य रेतोभाव इत्याशङ्य परिहरति । अन्याधिष्ठिते वृष्टेरत्नभावसमय 
एवान्वैर्जविरधिष्ठितो ब्रीह्मादिस्तस्मिन्नपूर्ववत्‌ तद्रावापत्ति: । अतिथिवत्‌ । पू्वैलक्षण्येन वा । 
कुतः । अभिलापात्‌ । त्रीहियवा ओषधिवनस्पतयास्तिलमाषा इति पूर्ववत्तत्तद्वावमात्र न 
वदति। किंतु जगति स्थित्रीह्यादिभाव एवाभिलप्यते । तथा संति यथान्येषु ब्रीह्यादिषु 
तदधिष्ठातुदेवतया नियुक्ता जीवास्तानात्मत्वेनाभिमन्यन्ते एवमत्रापीति न कोपि दोषः । 
अधिष्ठाने हि वेदनामरणानन्त्रं कृमिमावस्यः इष्टत्वात्‌ । तस्मादन्नस्य रेतोभावो 
युक्तः ॥ ३/१/२४॥ . | 3000 
| 
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अशुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌ ॥ ३/१/२५॥ 


किंचिदाशङ्कय परिहरति | नन्वन्याधिष्ठानेङ्गीक्रियमाणे 
यातनाजीवानामशुद्धत्वादशुद्धमन्नं स्यात्‌ । तथा च कथं योग्यदेह इति चेन्न । शब्दात्‌ - 
देवा अन्नं जुहूति तस्या आहुते रेतः संभवति (छां. ५/७/२) इति देवैराहुतिरूपेण 
होमवचनाच्छुद्धत्वम्‌ । अन्यस्य हि संस्कारेणैव शुद्धिः । अन्यथा यावजीवं का गतिः 
स्यात्‌ तस्मात्संस्कारशाब्दाच्छुद्धमेवान्नम्‌ ॥ ३/१/३५ ॥ ६ ॥ 


७ रेतःसिगधिकरणम्‌ । 
रेतः सिग्योगोथ ॥ ३/१/२६॥ 


पञ्चमीमाहुतिं विचारयति । ननु कथं पुरुषेन्नहोमाद्रेतोभाव: । बाल्यकीमारवार्द्धकेषु 
व्यभिचारात्‌ । तारुण्येति न हि सर्वमन्नं रेतो भवति । जातमपि न नियमेन योनौ सिच्यते । 
नापि देवापेक्षा । पुरुषप्रयत्नस्य विद्यमानत्वादित्याशइय परिहरति । रेत:सिग्योगः । 
पुरुषशब्देन पीरुषधर्मवानुच्यते । पौरुषं च देशकालसंनिधानेन मन्त्रवद्रेतः- सेकमार्थयम्‌ । न 
हयतत्सार्वजीनं सार्वत्रिकं वा । तदर्थ देवापेक्षा | तथा सति न कोपि व्यभिचारः । कथं 
पुरुषशब्दमात्रेण च ज्ञायते तत्राह । अथ आनन्तर्यात्‌ । शरीरार्थमेव देवैस्तत्र तत्र होम:कृत: । 
तत्कथं पञ्चामाइतावेवान्यथा भवेत्‌ । तस्मादानन्तर्यात्पुरुषाहुति्नात्र रेतःसिग्योगः । 
योगराब्देनात्राप्यन्याधिष्ठानेन रेत:सिग्योगामावः ॥ ३/१/२६॥७॥ 
८ योनेः शरीरमित्यधिकरणम्‌ । 
योनेः झारीरम्‌ ॥ ३/१/२७॥ 
इयमानं निरूप्य फलं निरूपयति । तस्या आहुतेर्गर्भः संभवतीत्यच्यते । तत्र सदेहः । 
घोनावन्तः स्थितमेव फलं महिर्निगतं वेति । त गर्भशब्देनान्तस्थित एव । शरीरपरत्वे 
्रुतिबाधः स्यात्‌ । उपसंहारोप्यग्रे कर्तव्यामावादुपपद्यते । ततश्च षण्मासानन्तरं गर्भे 
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ज्ञानसंभवाजननानन्तरं न गुरूपसत्त्यादि कर्तव्यमित्याशङ्कय . परिहरति । योनेनिर्गतं शरीर 
गर्भशब्देनोच्यते । अग्रेरुत्यितस्वैव फलरूपत्वात्‌ -। मध्यभावस्याप्रयोजकत्कात्‌ । 
मातुपरिपाल्यत्वाय गर्भवचनम्‌ । कलिलादिभावे पुरुषवचनत्वाभावादुपसंहारानुपपत्तिश्च । 
झरीरशब्देन वैराम्यादियुक्त: सूचित: । न तु स्वयं तदभिमानेन जात इति । तस्माद्योग्यदेह: 
साधनसहितो ब्रह्मज्ञानार्थ निरूपितः ॥ ३/१/२७ ॥८॥ 


इति श्रीवेदन्यासमतवर्तिश्रीबभाचार्यविरचिते ब्रह्मसूत्राणुभाष्ये 
तृतीयाध्यायस्य प्रथम: पाद: ॥ ३ ।१॥ 


कै कै दै 
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।। श्रीहरिः ।। 
।। श्रीकृष्णाय नमः ।। 
।। श्रीगोपीजनवल्लभाय नमः ।। 
।। श्रीवाकूपति चरणकमलेभ्यो नमः ।। 


। तृतीय अध्याय का प्रथम पाद । 


तदन्तर प्रतिपत्तावित्यधिकरण 


पहले अध्याय में समस्त उपनिषद्‌, ब्रह्म का प्रतिपादन करते हैं इस तरह समन्वय करने में 
आया है और दूसरे अविरोध अध्याय में दृढ़ हुआ। अब इन उपनिषदों के संदेह बिना शब्दों का ज्ञान 
द्वारा ब्रह्म का ज्ञान किस भाँति होता है इसका विचार (इस तीसरे अध्याय में) किया जाता है। (१) 
ब्रह्म की उपासन सभी वैदिक शाखाओं में से किसी समय एक वाक्य द्वारा अथवा एक प्रकरण द्वारा 
बतायी गयी है । इस तरह समस्त वाक्यों और प्रकरणों वाली सारी वैदिक शाखाओं में इकडे हुए बिना 
स्वतन्त्र रीति से अनेक विद्याओं का बोध कराती है। इन सभी का विचार (सर्व वेदान्त प्रत्यय 
अधिकरण में और इस तीसरे पाद में) किया जाता है। (२) इसलिए जन्म और कर्म से पवित्र और 
विचार रूप साधन वाले पुरुष को ये सभी वैदिक शाखाएँ विद्या देती है कि पीछे जन्म कर्म की शुद्धि 
नहीं होने पर भी भगवत्कृपा मिलने वाले पुरुष को देती है। जिस तरह (योग में होता है उसी तरह 
योग के साधन से ही पापादि का नाश होकर शुद्ध होता है। 


दूसरे साधन की आवश्यता नहीं रहती है उसी तरह भगवत्कृपा से ही शुद्धि सिद्ध हो जाती 
है। दूसरे साधनों की आवश्यकता नहीं रहती है इस प्रकार उत्तम अधिकारी भगवत्कृपा से शुद्ध 
होता है। मध्यम अधिकारी योग से शुद्ध होता है। इसलिए इन दोनों का विचार करने को 
आवश्यता नहीं है । परन्तु जो हीन अधिकारी है उनकी शुद्धि किस तरह प्राप्त हो, इसका विचार 
प्रथम पाद में किया जाता है।) 


(३) जीव की अवस्था आदि का विचार करना इसके पश्चात्‌ इस जीव की ब्रह्म भाव 
मिलने की योग्यता का विचार करना फिर इस जीव को मुक्ति का अधिकार सिद्ध होने पर ब्रह्म 
के स्वरूप का जो निर्णय हो उसका विचार दूसरे पाद में करने में आया है। 

<< >> 
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(४) पीछे तीसरे पाद में कर्म ज्ञान और भक्ति मार्गीय उपासना इस अन्तरंग साधन का 
विचार करके (अलग-अलग उपासनाओं में उपयोगी भगवान्‌ के गुणों का उपसंहार का अलग- 
अलग उपासनाओं में पृथक्‌-पृथक्‌ भगवान्‌ के गुणों का जो नियमन इस उपासना में इतने ही गुणों 
का विचार करना इस प्रकार की व्यवस्था, इसका) विचार किया जाता है। पीछे चौथे पाद में 
आश्रम आदि तथा यज्ञ, तप, शम, दम आदि बहिरंग साधनों का उपसंहार तथा नित्य कर्मो का 
नियमन, इस प्रकार उपसंहार का दो तरह से विचार किया जाता है । (५) (इस प्रकार उपनिषद्‌ 
ब्रह्म प्राप्ति मै साधनों को सिद्ध करने के लिये विद्या उत्पन्न करते हैं ।) उससे पूर्व पाद में मोक्ष के 
अधिकारी के जन्म का (निर्णय किया जाता है।) फिर दूसरे पाद में इसके ब्रह्म स्वरूप होने की 
योग्यता का विचार किया जाता है । फिर तीसरे पाद में ब्रह्म के गुण- धर्मो का उपसंहार किया जाता 


-है। पीछे चौथे पाद में बहिरंग का आश्रय धर्म यज्ञ-तप शम आदि धर्मों का विचार किया गया है । 


इसमें पहले पाद में जीव को ब्रह्म का ज्ञान मिलने में उपयोगी होने से जन्म का विचार किया है । 
इसके (१) पूर्व जन्म में निष्काम यज्ञ करने वाले भी ब्रह्म ज्ञान बिना पुरुष के मर जाने के पश्चात्‌ 
ब्रह्म ज्ञान नहीं होने से यज्ञ का प्राकट्य नहीं होता है। इस कारण यज्ञ स्थूल शरीर में आये भूतों 
को पृथ्वी, जल, आदि को संस्कारी शुद्ध बनाते हैं। उससे और (२) यज्ञ करने वाले पुरुष 
निष्काम को उससे यज्ञ को अधिकारी देवों को इन पुरुषों की इन्द्रियाँ अधीन ही बनी रहती है। 
इस यज्ञ के देव पृथ्वी, जल आदि अग्नि में आहूत है तथा निष्काम यज्ञ करने वाले पुरुष का शरीर 
सिद्ध करते हैँ। इस तरह पाँचवी आहुति में जल पुरुष के नाम वाला होता है। इसलिये कितने 
ही पुरुषों का आकार लेते हैं । छा.५।३।३। ऐसा श्रुति कहती है। 


इसमें जीव और इन्द्रियां आहूत नहीं होने से अथवा अशुद्ध रह जाने से इस प्रकार शंका 
करके यह जीव और इन्द्रियाँ ऐसा कहने के लिये सूत्रकार इस अधिकरण का आरम्भ करते है 
छान्दोग्य उपनिषद्‌ में वर्णित पाँच आहुतियाँ तो धूम मार्ग ही है । ऐसा नहीं है, कारण कि धूममार्ग 
में जाना तथा आना इन दोनों में अर्चिरादि मार्ग की समानता में बहुत ही अन्तर रहता है। इसमें 
तो पुरुष इस तरह देह प्रास करता है वह ब्रह्म को जानता है और जो पुरुष वन में रहकर श्रद्धा 
से तपता है इस प्रकार उपासना करता है वह अर्चिमार्ग से जाता है । छा. ५।१०।९ । यह श्रुति 
कहती है कि इस विधान के ज्ञान वाले भी जब अर्चिरादि मार्ग से जाते हैं तब पीछे देवों द्वारा आहूत 
किये जीव आदि अर्चिरादि मार्ग में क्यों नहीं जा सकते ? जायेंगे ही, कारण कि ब्रह्म का ज्ञान 
मिलने के लिये ही होम द्वारा इन पुरुषों का पुनः जन्म होता है और अर्चिरादि मार्ग में भी पुरुषा 


भाव तक समान ही आवृत्ति है। 
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अथवा निष्काम यज्ञ करने वाले का ही धूम मार्ग होता है कारण कि 'योगीप्राप्त' करके 
भोग-भोग कर पीछे पुन: आता है भ.गी. ८/२५ ऐसा स्मृति कहती है । प्रारब्ध कर्म का भोग करने 
के लिये ही धूमादि लोक है । उत्तम देह की सिद्धि तो पंचाग्नि उपासना में ही होती है । अपने बुरे 
कर्मो के लिये अन्न में प्रवेश प्राप्त कर दूसरे जीव भी रेतस्‌-वीर्य द्वारा योनि में से उत्पन्न होते हैं । 
इसमें बुरे आचरण वाले पुरुष का वर्णन है यह उपनिषद्‌ में प्रासंगिक है । इस प्रकार वेद के धर्म 
को पालन करने वाले सकाम पुरुष जाते हैं और आते हैं । भ.गी. ९/२१ इस तरह कामना-वासना 
हो तो इस प्रकार भिन्न होता है । यज्ञ से स्वर्ग, वहाँ भोग करने के पश्चात्‌ जगत्‌ में पुनः लौटना और 
पुन: यज्ञ करना, इस प्रकार रीति है कारण कि बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में सकाम पुरुष धूम मार्ग 
से जाता है । इस तरह गीता में बताये प्रमाणानुसार भिन्न-वर्णन है । उससे योग्य शरीर सिद्ध करने 
के लिये जीव अपने ही भूतों के सहित जाता है कि श्रद्धा मोह करने के पीछे सोम भाव प्राप्त करते 
हैं। भूतों का सम्बन्ध होता है । इस तरह संशय होता है, अथवा इसमें भी भिन्न पक्ष में सकाम- 
पक्ष में-पृथ्वी में जाता है। ऐसा संशय होता है । पूर्व पक्षी कहते हैं कि वह प्रत्यक्ष मालुम नहीं 
होता है वैसे जीव आदि उत्क्रमण श्रुति से ही समझा जा सकता है । उससे इस सम्बन्ध में श्रुति 
के न्याय प्रमाण से ही कर्म के साथ ही जाता है ऐसा निर्णय करना उचित है। जो भूत के साथ 
जाता है ऐसा मानने में आता है तो जल की आहुति यह शरीर के संस्कार करती है और ये एक 
गुण कर्म बन जाता है उससे इसके संस्कार प्राप्त भूतों का कोई लाने वाला नहीं होता इसलिये 
शरीर अलग होते देवों के विलम्ब करने का कारण नहीं होने से श्रद्धा रूप जल ही का होम होता 
है। उससे जीव भूतों से उलझ कर नहीं जाता है। इस प्रकार जो पूर्व पक्ष हो तो सिद्धान्ती सूत्रकार 
नीचे अनुसार उत्तर देते हैं कि 


“तदन्तरप्रति पत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः प्रश्ननिरुपणाभ्याम्‌ ।।३ 1१1१ 1" 


मरण और मोक्ष प्राप्ति इन दोनों के बीच अन्तराल में। यज्ञादि कर्म करने वाले भी, ज्ञान 
बिना के जीव सूक्ष्म भूतों से अच्छी रीति से सम्मिलित होकर योग्य शरीर की प्राप्ति के लिये जाता 
है कारण कि उपनिषदों में इस तरह प्रश्न और निरुपण है। 
तस्य' अर्थात्‌ यज्ञादि करने वाले जीव के अन्तरप्रति पत्तो-अन्तरे इसके बीच में मोक्ष 
रूपी मुख्य फल की प्राप्ति के पहले “प्रतिपत्तौ', योग्य शरीर उत्पन्न करने के लिये ' प्रतिपत्तो ' शब्द 
में जो सप्तमी विभक्ति है वह ' तादर्थ्य के लिये है । वास्तविक रीति से योग्य शरीर उत्पन्न करना 


i 
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यह यज्ञों का फल नहीं हो सकता उससे भगवान्‌ के प्रादुर्भाव रूपी मुख्य फल में विलम्ब होने 
से यह प्रतिपत्ति-देह की निष्पत्ति, उत्पत्ति होती हे अथवा मोक्ष रुपी मुख्य फल मिले इसके पूर्व 
योग्य देह मिलने के लिये देह को उत्पन्न करने वाले कारणों-सूक्ष्म भूतों से अच्छी तरह मिलकर 
यह जीव जाता है कारण कि मरने के पश्चात्‌ ही कर्म समाप्त होते है । मरण के पश्चात्‌ होते पर 
अग्निहोत्र के समय भूत हमेशा संस्कार के लिये जीव के बहुत नजदीक रहते हैं । अच्छी रीति 
से सम्मिलित रहे यह आवश्यक है उससे यह जीव भूतों से अच्छी रीति से मिलता है । कारण 
कि मरण के पहले जीवों का शरीर होने से भूतों को जीव के बहुत ही पास रहने में सम्मिलित 
होने में मुश्किल पड़ती है अथवा मरण पश्चात्‌ शरीर को जलाया जाता है। तब इस शरीर के 
सूक्ष्मभूत इस जीव का अच्छी रीति से चिपक जाते हैं और यह अर्थ वाली श्रुति है कि “विद्या और 
कर्म ये जीव के पीछे जाते है और पूर्व जन्म को प्रज्ञा बुद्धि भी पीछे जाती है । बृ. ४/४/२ । जीव 
का होम करने का है इस पक्ष में ज्ञान और कर्म ये जीव के पीछे लगे रहने अर्थात्‌ भूतों से मिले 
जीव का ही होम करने में आता है कारण कि जल द्रव्य रूप होने से कर्म का स्वरूप भूत है।' 


इसमें हेतु-प्रमाण बताते हुए सूत्रकार कहते हैं कि प्रश्ननिरुपणाभ्याम्‌-प्रश्न और निरुपण 
है उससे 'तु' जानता है। पाँचवीं आहुति में जल पुरुष कहलाता है ? छा. ५/३/३ । इस प्रकार प्रश्न 
है 'हे गौतम ', यह लोक वास्तव में अग्नि है। 


सूर्य इसकी समिधा है | छा. ५/२/४/१ । इस प्रकार निरुपण है । प्रश्न में वास्तव में पुरुष 
का निर्देश है। अकेले देह का नहीं है। यह पुरुष जीव से अधिष्ठित हुआ ही भूतों को प्राप्त होता 
है और पुरुष' इस प्रकार सिद्ध को तरह कहा होने से सपरिकर जीव है ऐसा मालूम पडता है । 
निरुपण में भी चन्द्र होता है । इस प्रकार है इसमें भी “सोम राजा है' छा. ५/४/२। इस प्रकार चेतन 
पदार्थ है । शरीर में एक का अधिष्ठान हो तो यह दूसरा शरीर नहीं बन सकता है और अन्न रेतस 
और गर्भ ये तीन अवस्था वाला पुरुष भी होता नहीं है। इसलिये सपरिकर जीव का ही होम प्राप्त 
होता है। कारण कि अन्न मांसादि होंगे। रेतस्‌ का वृथापात होगा और गर्भ में पात हो इस प्रकार 
दूसरी रीति से भी इसका विनियोग होना सम्भव है। जीव भूतों के साथ है तब भी जल ही शरीर 
की तरह मुख्य है | देवों के द्वारा किया हुआ यह होम वहाँ छरे पर्याय में, ब्रह्म लोक में जाने योग्य 
भास्वर वर्ण पुरुष को देव उत्पन्न करता है इसलिये होम दुःख का कारण नहीं है उससे प्रश्‍न और 
निरुपण-वर्णन दूसरी तरह घटित नहीं होने से जीव संस्कार प्राप्त भूतों से ही मिल जाता है। 
oR 
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परन्तु जल के ही ग्रहण से तेज, जल और अन्न का ग्रहण हुआ जानना, कारण कि 
त्रिवृत्करण के कारण जल (जल, तेज और अन्न ये) तीन तत्त्वो वाला है और इन तीन में से जल 
का ग्रहण किया कारण कि नियामक हेतु अधिक है। 


शंका-अरे ! इस श्रुति में मात्र भूतों का संस्कार ही दिखाई पड़ता है कारण कि प्रश्न और 
निरुपण में (होम से संस्कृत बना।) जल ही मालुम पड़ता है परन्तु सभी भूतों का संस्कार करने 
वाला कोई नहीं है । जल और तेज अन्न आदि का उपलक्षण है ऐसा मानने के लिये नियामक तत्त्व 
नहीं और भी “यजमान हड्डियों और उनके द्वारा मांस का संस्कार करता है । इस वाक्य का विरोध 
आता है।' 


समाधान- इस शंका का निराकरण ' तु' शब्द करता है । श्रुति में जल के ग्रहण से ही तेज, 
जल और अन्न का ग्रहण हुआ है । ऐसा आदि जानना क्यों ? कारण कि जल में जल, तेज और अन्न 
ये तीन तत्व हैं। लोक आदि की उत्पत्ति के पश्चात्‌ होने से ये जल त्रिवृत्करण के कारण तीन 
तत्त्वों वाला ही होता है । उससे जल के ग्रहण से तेज, जल और अन्न इन तीन तत्त्वों वाला ही होता 
है। उपलक्षण एक वस्तु से अन्य वस्तुओं का बोध करना ये उपलक्षण है । इसलिए तीन भूतो में 
से अच्छा लगे उससे एक भूत का निर्देश चल सकता है। फिर भी जल का ही निर्देश किया है 
इसका दूसरा कारण सूत्रकार दिखाते हुए कहते हैं कि ' भूयस्त्वात्‌' अधिक होने से (१) जल 
स्वभाव से पवित्र है “यह स्मृति का आधार' जल शुद्ध है उससे (२) जल प्राण का पोषक होने 
से 'दूसरे पोषक तत्त्व से इसका भेद नहीं है इस कारण (३) जल रसमय होने से तेज अन्न का 
ग्रहण करता है और उससे ये दो के बीच में रहता है (४) और बृहदारण्यक में बताये छटे पर्याय 
में भास्कर वर्ण पुरुष होने से दीक्षित पुरुष के साथ तुल्यता है तथा प्रकाश रूप है।' 


ऐसा आगे कहने का है इससे जल का ग्रहण किया गया है। शुद्धजल का ही यह शरीर 
व है और (जल वृष्टि अन्न रेतस्रक्तरुप।) अनेक प्रकार का परिणाम देता है उससे भी जल 


का भूयस्त्व है। भागवत के छटे स्कन्ध में कहे प्रमाण से द्रव्य को बहुत वरदान मिले होने से द्रव्य 
की अधिकता करने वाला है । उससे भी भूयस्त्व है । उससे नियामक तत्त्व बहुत होने से जल का 


ही ग्रहण करने में आया है। । 
रि 7 
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प्राणणतेश्च 1३/१/३ | 
और प्राण की गति है उससे (जीव भूतों से समाविष्ट हो जाता है।) (पीछे के सूत्र में सूत्रकार) 


: वैदिक युक्ति बताकर यह लौकिक युक्ति कहते हैं। प्राण की गति यह प्राण की गति के कारण जीव 


जब देह में से जाता है तब प्राण इसके पीछे देह में से जाता है बु. ४/४/२ । इस प्रकार जल प्राण का 
पोषण करने वाला है। (जल प्राण को संतोष देने वाला है उससे प्राण देह में से जाते समय यह जल 
आदि को लेकर ही जाता है इस तरह) प्राण देह में से जाते समय अपने पोषण देने वाले जल खाने 
आदि को लेकर जाता है। उसी तरह प्राण देह में से जाते समय अपने पोषण करने वाली वस्तु को 
लेकर ही जाती है। (पूर्व प्रज्ञ के साथ उत्क्रमण हो तब) जलौ का जल की तरह जीव का दूसरे स्थान 
पर सम्बन्ध होता है । सद्योमुक्ति में भी प्राण देह में से उत्क्रमण करता नहीं है । क्रम मुक्ति में भी प्राण 
का देह के साथ सम्बन्ध होता है इस प्रकार शुकदेव जी जैसे पौराणिक आचार्य कहते हैं । प्राण देव 
बनते हैं ऐसा उपनिषद्‌ के आचार्य कहते हैं उससे इस ही प्रकार में प्राण की गति दूर होती है उससे 
जल का सम्बन्ध कहना चाहिये। सूत्र में जो “च' है उसका अर्थ यह है कि “विद्या और कर्म' और 
पूर्व प्रज्ञा, इसको उत्पन्न करती है। बृ. ४/४/२। यह श्रुति अपने कर्म का सहभाव के साथ रहना यह 
दिखाया है। उससे जीव जल से मिल कर जाता है। े 


अज्न्यादि श्रुतेरिति चेन्नभाक्तत्वात्‌ ।।३/१/४।। 


(मरण प्राप्त पुरुष के प्राण) अग्नि आदि में जाते हैं । इस प्रकार श्रुतियाँ का बोध होता है 
इस तरह जो कहते हो तो नहीं, कारण कि यह गौण है। 


(प्राणोत्क्रमण में) जो श्रुति का विरोध आता है उसका सूत्रकार परिहार करते हैँ अथवा 
परस्पर विरोध आये तब व्यवस्था करनी। यह (सूत्र में) बताया गया है। 


शंका - ' जैसे ' यह पुरुष मरण प्राप्त करता है वहाँ इसकी इन्द्रियाँ अग्नि में लय होती है। 
प्राण वायु में लय होता है। ब. ३/२/१३ इत्यादि श्रुति में प्राण इन्द्रियाँ अग्नि आदि में लय होती 
है। ऐसा सुना जाता है । लोमो-रोंगटें-औषधियों में लय होते हैं । केश वनस्पतियों में लय होते हैं । 
बृ. ३/२/१३ इस श्रुति में प्रत्यक्षता का विरोध होने से इस ऊपर की बतायी श्रुति का विषय बाधित 
होता है - ऐसा नहीं कहना कारण कि लोम और केश भी आध्यात्मिक इन्द्रियों के मध्य में होने 
से आध्यात्मिक ही है और इनका यहाँ ही ग्रहण किया है इससे ही खुजली सुख-खुजाने का सुख 
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मालुम होता है । जो लोम और केश दिखते हैं वे तो गोलक रूप है उससे अग्न्यादि भाव की श्रुति 
से प्राणोत्क्रमण की श्रुति का बाध होता है । (समाधान) -ऐसा जो कहते हो तो नहीं, कारण कि 
यह गौण है प्रकरण से अलग रीति से जो जीव मुक्त नहीं हुए उनके विषय में प्रवृत्त हुई श्रुति गौण 
बनती है। पीछे जरत्कारव आर्तभाग याज्ञवल्क्य ने पूछा बृ. ३/२/१ । इस श्रुति में ग्रह का वर्णन 
करने के पश्चात्‌ मृत्यु के सम्बन्ध में प्रश्न पूछकर जो मरने की तैयारी ऊपर है उसके विषय में 
जब प्रश्न किया गया तब याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया कि केवल नाम का ही त्याग करता नहीं दूसरे 
सभी मरण चाहने वाले पुरुष का त्याग करते हैं कि नहीं, इस विषय में जब प्रश्न किया गया तब 
याञ्चवल्क्य ने उत्तर दिया कि नहीं, पीछे श्रुति में वाक्‌ आदि इन्द्रियाँ अग्नि आदि रूप में होकर 
ऐसा अनुवाद पुन: करने को कहा गया है, बृ. ३/२/१३ पश्चात्‌ याज्ञवल्क्य और आर्तभाग एकान्त 
में जो चर्चा करते हैं उससे मालुम पड़ता है कि जीव ब्रह्म होता है कारण कि सांसारिक भोग 
सामग्री चली गयी है । नाश हो गई है। इन दोनों याज्ञवल्क्य और आर्तभाग ने वास्तव में ही जो 
बोला बृ. ३/२/१३ इस श्रुति में जो कर्म की प्रशंसा है उसमें प्रश्न और उत्तर भिन्न हे । (जीव ब्रह्म 
होता है इस विषय में मिलाये गये इस श्रुति वाक्य का सम्बन्ध नहीं है परन्तु इसका विषय पृथक्‌ 
है) कारण कि दोनों के बीच में विरोध आता है । ब्रह्म विद्या तो गुप्त रखने जैसी है। (इस कारण 
इसका स्पष्ट वर्णन नहीं किया गया है । इससे “तौ ह यदूचतुः ब्‌. ३/२/१३ इस वाक्य में मुक्ति के 
विषय में वर्णन है ऐसा ज्ञात होता है ।) इन्द्रियादि उत्क्रमण का वर्णन करने वाली श्रुति तो जैसे 
यह शरीर आत्मा ' बृ. ४/३/१ इस ब्राह्मण भाग में जीव के परलोक के विहार के लिये “यह आत्मा 
चक्षु में से अथवा मस्तक में से (मरते समय शरीर में से बाहर) जाती है। बू. ४/४/२ ' इत्यादि 
श्रुति में याज्ञवल्क्य ने विहार करने वाले प्राणों के चले जाने को बात कही उससे मुक्त जीव और 
अमृत जीव ये दो विषयों से अलग है और श्रुति के प्रकरण से व्यवस्था करने वाला है उससे 
अग्न्यादि भाव श्रुति उत्क्रमण श्रुतिका बाध नहीं करती है । उससे एक स्थान पर सिद्ध हुआ धर्म 
दूसरे स्थान पर समान व्यवस्था के लिये लगाने में आये तो यह धर्म गौण बनता है उससे प्राणों 
का उत्क्रमण है उससे यह सम्मिलित होकर जीव जाता है, यह सिद्ध हुआ है। . 


प्रथमे5श्रवणादिति चेन्न ता एव ह्युपपत्तेः।३/१/५। 


प्रथम आहुति में का श्रवण नहीं होता है इसलिये (जल से मिला हुआ जीव नहीं जाता 
है।) ऐसा जो कहते हो तो नहीं यही जल श्रद्धा शब्द से कहा गया है । कारण कि इस प्रकार घटित 


परि 


00-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


हे यह सिद्ध हुआ है। यह थोडी शंका कर के सूत्रकार इसका परिहार करते हैं | शंका-हे गौतम! 
यह लोक वास्तव में अग्नि है । छा. ५/४/१ | इस श्रुति में देवता श्रद्धा को होमते हैं। छा. ५/४/ 
२। ऐसा श्रवण होने से जल का कथन नहीं है। जल तो पाँचवीं आहुति में पुरुष के नाम वाला 
होता है यह मन का धर्म है । इस धर्म को किस प्रकार आहुति दी जाय ? इस प्रकार जो कहा जाता 


. है तो समाधान नहीं, श्रद्धा का होम, मन के साथ होगा। ऐसा होने पर भी अरुणा न्याय से धर्म 


मुख्य है। अरुण लाल गाय द्वारा सोम को क्रय करता है इस श्रुति में गाय का लाल रंग यह 
विशेषण है और उससे गाय के विषय में यह गौण होना चाहिये । परन्तु ऐसा नहीं है “लाल' इस 
शब्द में बताई लालत्व मुख्य है यह अरुणा न्याय कहलाता है। शंका - नहीं तो फिर जल का 
निर्देश करने वाले प्रश्न तथा उपसंहार किस प्रकार घट सकता है ? समाधान - परोक्षवाद से घट 
सकता है । चमस की तरह कारण कि श्रद्धा वास्तव में जल है ' तै. ब्रा. ३/२/४ जो यज्ञ में चमस 
आदि शब्दों द्वारा परोक्षवादी से गौणी वृत्ति द्वारा शिरस्‌ आदि कहा गया है उसी तरह ' श्रद्धा जो 
जल है इस श्रुति में शुद्धि का हेतु - कारण-समान होने से जलशब्द द्वारा श्रद्धा कहलाती है और 
“चन्द्रमा मन में से उत्पन्न हुआ' ऋ. वे. १०/९० तै. आ. ३/१२/६ । इस प्रकार श्रुति के होने से 
इस आहुति में से सोम राजा उत्पन्न होता है । यह श्रुति छा. ५/४/२ । अनुकूल होगी (इसका विरोध 
नहीं होगा अपनी श्रुति में जल का अर्थ श्रद्धा किया है तथा यहीं पर दूसरी श्रुति में सोम को श्रद्धा 
का परिणाम कहा है इस तरह विरोध होता था परन्तु यह नहीं आया है। दूसरी श्रुति अनुकूल 
होगी) उससे प्रथम आहुति में जल का श्रवण नहीं होने से जीव जल से नहीं मिलता है। 


समाधान- इस प्रकार जो तुम कहते हो तो नहीं, श्रद्धा शब्द से जल का ही कथन है। सूत्र 
में आये 'हि' का अर्थ यह है कि यह अर्थ योग्य है । जिस तरह कर्म काण्ड में श्रद्धा शब्द से जल 
का कथन होता है। उस तरह प्रकृत जिसका विचार करना चाहिए उस विषय में भी समझना, 
परन्तु इसमें उपचार-गौण अर्थ नहीं है कारण कि यह घटित है । उपक्रम और उपसंहार अधिक 
बलवान है श्रुति वाक्य के मध्य में आये श्रद्धा शब्द से आरम्भ तथा अन्त का दूसरा अर्थ करना 
यह ठीक नहीं है। (नित्य अग्नि हो त्रादि में होम रूप) संस्कार द्वारा संस्कृत हुए भूतों में श्रद्धा 
को सहभाव के साथ होना यह साहचर्य पहले से ही सिद्ध है । इन तीन हेतुओं से सिद्ध हुआकि 
मन को जल ही कहना चाहिये । “चन्द्रमा मन से उत्पन्न हुआ' ऋवे. १0/९0/ १३ इस श्रुति में तो 
अलग सृष्टि है। श्रद्धा शब्द का जो प्रयोग किया गया है वह तो कामना से वासना से, किये कर्मों 


को दूर करने के लिये है। वहाँ तो-सकाम कर्म करने वालों में तो फल में ही श्रद्धा होती है कर्म 
== रा रि 
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में नहीं होती है । जिसकी जिसमें श्रद्धा होती है वह वही होता है । भ. गीता. १७/३ इसमें श्रद्धा 
का आश्रय जो पुरुष करता है वह श्रद्धा का विषय उत्पन्न करता है । उससे कर्ता कर्म होता है। 
यह दिखाने के लिये श्रद्धा शब्द का प्रयोग करता है। (निष्काम पुरुष को कर्म में ही श्रद्धा होने 
से यह कर्मात्मक होता है।) यह बताने के लिये श्रद्धा शब्द का प्रयोग किया गया है यह तात्पर्य 
है। उससे संस्कृत हुआ जल-यज मान रूप से होमने में आता है । ऐसा सिद्ध हुआ उससे पहली 
आहुति में भी जल का श्रवण है। 

अश्रुतत्वादिति चेन्नेष्टादिकारिणां प्रतीतेः ।३/१/६। 


(पंचाहुति ब्राह्मण में अधिकारियों का) श्रवण नहीं है उससे सभी कोटि पंचाहुति का 
प्रकार रहेगा। ऐसा जो कहते हो तो नहीं, कारण कि इष्ट-यज्ञ करने वालों की प्रतीसि होती है ऐसा 
देखा जाता है। जीवभूत आदि से बराबर मिल कर जाता है । ऐसा सिद्ध हुआ | इसमें अब विचार 
करते हैं | सभी जीव सूक्ष्म भूतों से मिल कर जाते हैं कि केवल ज्ञानोपयोगी जीव ही जाते हैं इसका 
बिचार करना है । इसमें पूर्व पक्षी कहते हैं कि पंचाहुति-भूतों से ब्राह्मण में अधिकारियों का श्रवण 
नहीं है वेद में तो वस्तुतः जैसा कहा गया है उस प्रकार कल्पना आवश्यक है । उससे (भूतो से) 
मिलकर कौन-कोन जाते हैं इस विषय में अमुक अधिकारी जाते हैं ऐसा विशिष्ट नियम श्रुति में 
दिखता नहीं है। इसलिये सभी जीवों को पंचाहुति प्रकार प्राप्त होता है । ऐसा जो तुम (पूर्व पक्षी) 
कहते हो तो (सिद्धान्ती) कहते हैं कि नहीं कारण कि वहाँ यज्ञ करने वाले दिखते हैं । सभी जाते 
हैं इस पूर्व पक्षी के मत का परिहार सूत्रकार करते हैं क्यों ? यज्ञ करने वालों की प्रतीति है उससे 
वहाँ यज्ञ आदि करने वाले दिखते हैं और श्रुति में ' श्रद्धा ' पद है उससे और प्रत्युपकार के लिये 
होम करते हैं । उससे और धूम मार्ग में तथा पंचाग्नि विद्या में एक ही विषय कहा गया है कि 
आहुतियों में से सोम राजा उत्पन्न होता है । इसलिए सोम भाव में साम्य है उससे पंचारिन प्रकार 
में यज्ञ करने वालों का ही अधिकार है। सभी का नहीं है । यज्ञादि करने वालों की धर्म मार्ग का 
वर्णन करते सोम भाव कहा गया है। उसके समान श्रुति होने से भी यज्ञ करने वाले सूक्ष्म भूतों 
से सम्मिलित होकर जाते हैं ऐसा सिद्ध हुआ। 


भाक्तं वानात्मवित्वात्तथा हि दर्शयति।१३/१/७। 
अथवा (यज्ञ करने वालों का सोमभाव और देवों का अशन) गौण है, कारण कि इनको 
RT —————्—्—्््् छी 


00-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 











आत्मज्ञान नहीं हे ऐसा श्रुति कहती है । सूत्रकार थोड़े से दूषण का परिहार करते हैं | शंका- दो 
श्रुतियाँ तुल्य है और उससे सोमभाव होने से यज्ञादि करने वाले जाते हैं ऐसा कहा जाय तो 
सोमभाव में उनका भी अनिष्ट श्रवण होता है और ये सोम रूपी द्रव्य देवों का अन्न है इसका देवता 
भक्षण करते हैं । छा. ५/१०/४ इसके जैसी श्रुति में जिस प्रकार यज्ञ में ऋत्विज चमस में रहे सोम 
में जल डालकर बढ़ाकर (भक्षण द्वारा) अपक्षय करके ये इसका भक्षण करते हैं। बृ. ६/२/१६ 
इसमें चन्द्रमा के दृष्टान्त से उसका भक्षण करते हैं पश्चात्‌ देवता इसका अपने अन्न को पर्जन्य- 


` अग्नि में किस भाँति होम किया ? उससे पंचाहुति नहीं है इस तरह शंका करके-समाधान । सूत्र 


का वा' शब्द इसको शंका को दूर करता है। देवों का सोमभाव उसका भक्षण गौण है। अपने 
चलते विषय में भी अंगारे होने से चन्द्रमा किस भाँति आहुति का फल हो सकता है ? सोम भाव 
गौण है इस प्रकार आगे ऊपर निरुपण करूँगा। इस समय सूत्रकार भक्षण गौण है इस प्रकार 
निरुपण करते हैं। अन्न भाव हो तो मुख्य भक्षण होता है -ब्रहम ज्ञानी से अन्य का (जो ब्रह्म ज्ञानी 
नहीं) उनका अन्न भाव घटता नहीं है किन्तु ब्रहम ज्ञान होने पर यह अन्न भाव होता है। “यह सर्व 
होता है' बृ. ९/४/१० इसको देखकर वामदेव ऋषि बोले 'मैं' मनु हुआ सूर्य हुआ बृ. १/४/१० 
अपने चलते विषय में तो ऐसा नहीं है कारण कि इस प्रकार आत्मा को जानने वाले नहीं है, आत्मा 
का ज्ञान मिले तो तभी मोक्ष हो उससे देवों का भक्षण भी गौण है इस प्रकार श्रुति ही शब्द का गौण 
भाव दर्शाती है। अब जो दूसरे देवता की उपासना करते है बृ. १/४/१० इस श्रुति में “पशु ' शब्द 
है और इस पशु की समानता दिखाये जाने से गौण है । इसलिये यही देवों का भक्षण है साथ में 
क्रीडा करते हैं। सेवक भाव है उससे गौण अर्थ में भक्षण शब्द उपयुक्त प्रयुक्त हुआ हे । चन्द्र के 
समान है यह बताने के लिये गौण वचन है। ऐसा होने से ये अमर होते हैं। इस प्रकार स्तुति है 
~ चन्द्र का भक्षण होता है । इसका तो क्षय होने से अनुमान होता है और चन्द्र की प्रथम कला को 
अग्नि पीती है । हेमाद्रिकत काल माधव, तिथि निर्णय पृष्ठ ९९ इस प्रकार की श्रुति से भी मालुम 
होता है। कृष्ण पक्ष में चन्द्र की कलाओं का देवता भक्षण करते हैं उससे चन्द्र का क्षय होता है 
कलाओं पर्याय पीतस्य सुरैहिंमांशो : रघुवंश ५/१६ देवता भक्षण नहीं करते हैं यही वर्णन है। ये 
तो भगवान्‌ के अवयव रूप देवों के साथ ही है। ब्रह्म विरुद्ध धमां वाला होने से इसमें अनशन 
घटता है ये दोनों विरुद्ध नहीं है जो आधिभौतिक देवता है उनका तो अशन-भोजन है ही, उससे 
भक्षण गौण होने से इनका सोम भाव के सम्बन्ध में थोड़ी भी चिन्ता नहीं है।' 
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कृतात्ययइत्यधिकरण 
कृतात्ययेऽनुशयवान दृष्टस्मृतिभ्यां यथेतमनेवं च।३/१/८। 

हुए (सोमभाव) नाश होने पर अवान्तर फल साधने वाले थोडे भाग-थोड़े के साथ ही वृष्टि 
भाव प्राप्त करते हैं कारण कि (इस प्रकार) साधन दिखाई भी पड़ता है और स्मृति है और जिस 
प्रकार जाने का, उस प्रकार आने का भी यह प्रकार नहीं है प्रथम आहुति का फल सहित विचार 
किया गया। दूसरा आहुति का विचार करने के लिये यह अधिकरण आरम्भ हुआ है कि सोम 
पर्जन्य होम में वृष्टि होती है। सोम में से वृष्टि होते रूपरस आदि गम्भीर नहीं मालुम पड़ते हैं। 
उससे याग का अवान्तर फल वहाँ भोगते हैं ऐसा निश्चय हुआ। 


शंका- इसमें अब संशय होता है कि समस्त अवान्तर फल वहाँ भोगते हैं कि अनुशय 
अल्प, थोड़े भाग के साथ वृष्टि होती है ? सद्वासना के पीछे के जन्म में मनुष्य सदाचार वाला 
ही होता है और आचार बिना के पुरुष को वेद-पवित्र नहीं करते हैं। व. स्मृ. ६/३ इस तरह बाधा 
दिखायी पड़ती है उससे इस प्रश्न का विचार करना ठीक है ।' 


पूर्वपक्ष- इसमें अवान्तर फल शेष रहा है इसलिये अवान्तर फल का बाध उसमें आयेगा 
और ज्ञानोपयोगी शरीर होने से ही सदाचार सिद्ध होगा। इसलिये प्रयोजन नहीं रहेगा । अनुशय- 
थोड़े भाग-बिना ही यह वृष्टि रूप होगा। 


सिद्धान्त- इस प्रकार जो कहा गया है तो कहना चाहिये कि ' कृतात्ययेऽनुशयवानूकृत' 
इसलिये किया हुआ वह अर्थात्‌ सोमभाव उसका अत्यय अर्थात्‌ नाश होने पर ' अनुशयवान्‌' 
अर्थात्‌ अवान्तर फल को साधने वाले लेशअंश भाग के साथ ही जीव वृष्टि बनता है क्यों? 
'दृष्टस्मृतिभ्याम्‌' दृष्ट अर्थात्‌ देखे गये विषय ये है कि भोग साधने वाला मूल द्रव्य का नाश होता 
है परन्तु भोग साधक ऐसे देह वस्त्र आदि के साथ ही जीव इस स्थान में से जाता है। यदि ऐसा 
नहीं हो तो शीघ्र देह का पात हो जाय उससे जिस प्रकार लोक में अनुशय वाला होता है। उसी 
प्रकार यहाँ पर समझना | स्मृति भी इस तरह ही कहती है । हमें तो इस स्वर्ग के सुख को भोगना 
चाहिए। उसमें से ही हमारे द्वारा कितने ही किये उत्तम यज्ञों का शास्त्राभ्यास और दूसरे कोई कर्म 
का पुण्य शेष रहा हो तो इस पुण्य से हमारा जन्म भारत वर्ष में हो और उसी से यहाँ पर भगवान्‌ 


`का हमें स्मरण रहे। भाग. ५/१९/१८ इस प्रकार देवता गान करते हैं उससे अनुशय वाला 


ज्ञानोपयोगी का जन्म होता है। ऐसा यदि नहीं हो तो पूर्व जन्म का स्मरण नहीं हो तथा विषयों में 
आसक्ति का प्रसंग आया है। 
< 29> 
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शंका -अरे ! अनुशय वाला ही जो जीव हो परन्तु जल से मिले हुए नहीं है। समाधान 
- इस कारण सूत्रकार कहते हैं ' यथेतम्‌' जिस प्रकार देखा गया जिस तरह धूम मार्ग में 'यथेतम्‌' 
कहा है उसी प्रकार यहाँ पर अगला वृष्टि भाव आदि कहा गया है।) इस प्रकार जो नहीं मानोगे 
तो प्रश्‍न और निरुपण का बाध आयेगा। शंका- तो फिर अवान्तर फल का साधक-सिद्ध करने 
वाला साथ हो ? समाधान इसलिये सूत्रकार कहते हैं कि ' अनेवंच' इस प्रकार आगमन-आने का 
नहीं है। कारण कि भोग सिद्ध हो गया है। सूत्र में “च' है उसके ऊपर से मालूम पड़ता है कि ये 
जीव वैराग्य वाला भी है । उससे अनुशय वाला भिन्न प्रकार से जल से मिला हुआ तथा देव की 
कृपा वाला यह जीव वृष्टि होती है इस तरह सिद्ध हुआ। 


चरणादिति चेन्नोपलक्षणार्थेति कार्ष्णाजिनिः ।३/१/९। 


श्रेष्ठ आचरण से रमणीय योनि में जन्म होता है तो फिर अनुशय-अवान्तर फल साधक 
थोड़ा अंश है इस तरह कहने का क्या अर्थ ? इस प्रकार जो कहा जाता है तो कार्ष्णाजिनि आचार्य 
कहते हैं कि इस जीव ने पूर्व जन्म में अच्छे कर्म किये है यह बताने के लिये यह अंश है । थोड़ी 
शंका करके सूत्रकार इसका परिहार करते हैं । शंका - अरे! यहीं उत्तम जन्म के लिये अनुशय 
को आवश्यकता नहीं है कारण कि अच्छे कर्मो से ही यह प्राप्त होगा। इस लोक में जो पुण्य 
आचरण वाले हैं वे ही शीघ्र रमणीय योनि को प्राप्त करते हैं । छा. ५/१०/७ इत्यादि श्रुति बतलाती 
है कि जो पूर्व के जन्म में विहित शास्त्र में बताये उत्तम कर्म करता है उत्तम जन्म प्राप्त करता है। 
परन्तु गो निषिद्ध शास्त्र में निषेद्ध किये पाप कर्म करता है वह कुत्ते आदि की योनि में जन्म लेता 
है। यह बात उत्तम कर्म ' करने वाला उत्तम, सुखी होता है। बृ. ४/४/५ यह बात श्रुति भी कहती 
है । पंचाग्नि प्रकरण में तो सुन्दर आचरण वाले मनुष्य का आचरण से ही उत्तम जन्म होगा तो फिर 
शेष रहे कर्म की क्या आवश्यकता है ? 


समाधान - इस प्रकार जो शंका हो तो सिद्धान्ती कहता हैं कि चरण श्रुति में जो योनि 
बतायी गयी है वह उपलक्षण के लिये है अर्थात्‌ इस पुरुष ने पूर्व जन्म में उत्तम कर्म किये है इस 
प्रकार यह श्रुति कहती है। परन्तु इस जन्म में इस पुरुष ने अच्छे कर्म किये हैं इस तरह यह श्रुति 


नियमन नहीं करती है जो यदि इस तरह नहीं मानोगे तो ब्राह्मण जो निषिद्धं कर्म करता है वह 


नहीं बनता है। उससे ज्ञान के उपयोग के लिये शेष कर्मों की आवश्यकता है। इस तरह 
कार्ष्णाजिनि आचार्य मानते हैं। सूत्र में कार्ष्याजिनि के नाम का जो निर्देश है वह पंचाग्नि विद्या 
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का प्रकार भिन्न-कर्म शेष रूपी अनुशय विना का है । ऐसा दिखाने के लिये है । कार्ष्णाजिनि मत 
के कर्म शेष रूपी अनुशय से भोग साधनों की सामग्री का शेष रूप फल शेष अनुशय स्वयं- 
सूत्रकार का मत भिन्न है उससे कोई शंका उत्पन्न नहीं होती है । पंचाग्नि विद्या में पुरुष से दूसरे 
भाव में वास्तव में सम्भव नहीं है । प्रश्नोत्तर आदि प्रकरण वाली पंचाग्न श्रुति दूसरी सुन्दर योनि 
साधनों के कर्मो के सम्बन्ध में निर्णय नहीं कर सकती है ? 


आनर्थक्य मिति चेन्न तदपेक्षत्वात्‌1३/१/१०। 


जो इस प्रकार हो तो चरण श्रुति अनर्थक हो जाय, इस तरह जो कहते हो तो हमको नहीं 
` कहना चाहिये कारण कि धूमा दिमार्ग को इसकी आवश्यकता है | शंका- चरण श्रुति पूर्व जन्म 
के कर्म की उपलक्षक है ऐसा मानते हो तो चरण श्रुति अनर्थक हो जाय कारण कि पूर्व जन्म के 
कर्म बताने में कोई प्रयोजन नहीं होता है - इस जन्म में कोई पुरुषार्थ सिद्ध नहीं होता है । इसलिये 
जिस तरह दूसरी श्रुतियाँ दृष्ट और अनिष्ट फल बताती है । उस भाँति चरण श्रुति इस जन्म में कर्म 
का विधान करती है ऐसा मानना | उससे कर्म के तारतम्य से फल का विधान होने से, निष्काम 
कर्म करने वाले के ज्ञानोपयोगी देह का विधान होगा। उससे अनुशय का सहभाव व्यर्थ है। 


समाधान - इस तरह शंका हो तो सिद्धान्ती नहीं कहते हैं, कारण कि इसकी अपेक्षा है 
धूमादि मार्ग को इस श्रुति की आवश्यकता है । काम्य दृष्टि करने वाले मनुष्य फल भोग करने के 
पश्चात्‌ जब दूसरे जन्म लेने का हो तब सुख के पश्चात्‌ दुःख और इस न्याय से पाप ही उपस्थिति 
होने से अयोग्य शरीर इस मनुष्य को प्राप्त नहीं हुआ । इस हेतु अच्छे कर्म करने वालों को अच्छा 
शरीर प्राप्त होता है ऐसा चरण श्रुति बताती है, नहीं कि सुख के पीछे दुःख इस न्याय के अनुसार 
अयोग्य शरीर प्राप्त होता है। उससे चरण श्रुति काम्य इष्ट करने वालों के अयोग्य शरीर का निषेध 
करने वाली होने से सार्थक है और उससे यह अनुशय का प्रतिषेध करने वाली नहीं है। और भी : 
प्रश्‍न पैदा होता है कि अच्छी योनि आकस्मिक है कि सकारण है ? वेदवादियों के मत से प्रथम 
विकल्प सम्भव नहीं है दूसरे विकल्प में तो अपने कर्म से पितूलोक जितना है बृ. ३/५/१६ इस 
श्रुति के प्रमाण से अग्निष्वात आदि लोक फल है और पितृ मेध से योग्य संस्कार प्राप्त करने वाले 
वसु आदि रूप धारण करते हैं ऐसा कहना है । श्मशानान्त क्रिया करने वाले पुत्र के वहाँ पुत्र के 
रूप में जन्मता है भाग ३/३२/२० इस स्मृति वाक्य के अनुसार जन्म भी होता हैं। “तीन विद्या 
जानने वाले और सोम पान करने वाले यज्ञ और मेरा पूजन करके स्वर्ग प्राप्त करते हैं। भगी. ९/ 


-----.,->><छ्नाशशनलॅऑसशशशशरशधिणि. 
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१२0 इत्यादि वाक्यो के लिये अपने को कहना पड़ेगा कि इन्द्रलोक का भोग करने के पश्चात्‌ इसी 
तरह पुनः जन्म लेता है । यह सभी कर्मों का फल एक ही है। ऐसा नहीं कह सकते कारण कि 
इनका स्वरूप भिन्न है । इसलिये श्रुति और स्मृतियो के वाक्यों में बताये भिन्न फल कर्म और कर्ता 
के विचित्रता के कारण है ऐसा समर्थन करना पड़ेगा। एक फल दूसरे में प्रवेश नहीं करता है। 
कारण कि ऐसा होने से विरोध का प्रसंग प्राप्त होता है । इस प्रकार अलग-अलग फल का भोग 
करने के पश्चात्‌ यह जन्म होता है। इस जन्म में कर्म का नियमन करने के लिये अनुशय कहने 
को आवश्यकता रहती है । इस तरह प्रकृत विषय में चरण वाक्य में भी अनुशय नहीं होता है तो 
भक्षण और अलग-अलग दो योनियों में जन्म का नियम नहीं रहेगा। ब्राह्मण आदि के अन्न का 
बलि हरण किया जावे तब कुत्ते और चाण्डाल इसको खाते हैं । ब्राह्मण खाये इसमें भी विष्ठा भाव 
होने से शूकर भक्षण करते है । अनुशय नियामक है ऐसा स्वीकार करने में आता है अब अनाज 
के छिलके आदि में अन्नभाव होने से अच्छा रेतस्‌-वीर्य होता है । धूमा दिमार्ग में भिन्न-भिन्न फल 
बताये गये हैं। उससे चरण श्रुति उपलक्षण बनती है यह योग्य है। अर्थात्‌ सकाम धूममार्ग में 
अनेक फल होने से चरण की अपेक्षा रहती है परन्तु निष्काम पंचाग्नि विद्या से बने देह के सम्बन्ध 
में चरण की अपेक्षा नहीं रहती है उससे अनुशय सहित ही पुरुष वृष्टिभाव प्राप्त करता है ऐसा 
सिद्ध हुआ। 


फलांश यही इसका अनुशय है तो अपना मत है, कर्म और फल ये दोनों ईश्वरेच्छा पर 
निर्भर है। ब्रह्मवाद में कर्म तो भगवत्स्वरूप ही है कर्म रूप भगवान्‌ फल मिले वहाँ तक प्रकट 
रहता है और उससे इसका संयोग प्रारम्भ से ही फल पर्यन्त होता है। यह अति संयोग स्वयं- 
बादरायण का मत है। अब सूत्रकार बादरि एक देशी है यह दिखाने के लिये, मोक्ष नहीं मिला वहाँ 
तक कर्म और मोक्ष मिलने के पश्चात्‌ भगवद्‌ अभिव्यक्ति, इसको अन्तसंयोग पक्ष कहते हैं। 


सुकृतदुष्कृते एवेति तु बादरिः।३/१/११। 


परन्तु अच्छे काम और बुरे काम ही अनुशय है ऐसा बादरि मानते हैं। सुकृत और दुष्कृत- 
विहित तथा निषिद्ध कर्मों का ही अनुशय है ऐसा बाद रि आचार्य मानते है उससे मोक्ष पर्यन्त 
अनुशय चालू रहेगा ऐसा सूत्र का तात्पर्य है अनुशय बिना के पक्ष की शंका ही नहीं है ऐसे 'तु' 
शब्द से बताया गया है। इस प्रमाण से द्वितीय आहुति निश्चय की गई । 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 
अनिष्टादिकारिणामित्यधिकरण 


पंचाग्नि विद्या और धूममार्ग तथा दोनों में जीव चन्द्ररूप होता है ऐसा कहा गया होने से 
ये दोनों समान है अथवा एक है ऐसा जब विचार करें तब सोम रूप हुआ। जीव पुनः जन्म लेता 
है इस बात का उपसंहार करते हुए उपलक्षण से भी पाप करने वालों का भी उपसंहार दिखाई 
पड़ता है । उससे पाप करने वालों के भी आहुतियो का सम्बन्ध तथा धूममार्ग प्राप्त होता है। इसका 
निराकरण करने के लिये इस अधिकरण का आरम्भ किया जाता है। 


अनिष्टादि कारिणामपि च श्रुतम्‌ ।।३।१।१२।। 


इष्ट आदि कमो के करने से पृथक्‌ लोकों का भी चन्द्ररूप होने से श्रुति में बताया है। पूर्व 
पक्षौ शंका करते है अरे, अनिष्टाधिकारी भी पूर्व पक्ष सूत्र चन्द्र रूप होता है। ऐसा श्रुति बताती 
है। इष्ट आदि करने वालों से अलग प्रकार के जीव के सम्बन्ध में कोषीतकी शाखाओं के लोग 
बताते हैं “जो जीव इस लोक में से जाते हैं वे सभी चन्द्रलोक में जाते हैं ।' कौषी. १/२ इस श्रुति 
में वे नीचे की योनि में जाते हैं इस प्रकार अन्त में कहा गया है। इससे सभी चन्द्रलोक में जाते | 
हैं। यह आशय है। विधान करने वाले वेद तीन प्रकार के हैं । कर्म, अकर्म और विकर्म, दृष्टान्त 
अग्निहोत्र होम करना ' मैत्री ६/३६' (कर्म) जिसके वेद और वेदी तीन पुरुष तक बन्ध रहता है, 
छूट जाता है “कौषी. उ. २१/२७' (अकर्म) “प्राणियों की हिंसा नहीं करना' भाग. ६/१८/४७ 
विकर्म, ब्राह्मण आदि तीन वणो५ के तीन प्रकार के कर्म सम्भव है। सभी नियमानुसार एक 
समान रीति से विहित अथवा निषिद्ध कर्म नहीं करते हैं | इस कारण विहित कर्म करने वाले को 
भी तीन तरह के कर्मो का फल सम्भव होने से फल का भोग निश्चित ही है । उससे चन्द्ररूप होने 
के पश्चात्‌ ही अकर्म और विकर्म फल का भोग जिसके लिये कहना हो उसी के लिये ही (चरण 
श्रुति में इस तरह) सामान्य वचन और उपसंहार है इस कारण सोमभाव चन्द्रभाव होने के पश्चात्‌ 
ही सभी का जन्म होता हैं ऐसा प्राप्त हुआ। 


संयमनेत्वनुभूयेतरेषामारोहावरोहौ 
तद्गतिदर्शनात्‌ ।३/१/१३। 


किन्तु दूसरे विहित कर्म से अन्य कर्म करने वाले यम के पास से सुख अथवा दुःख का 
अनुभव करके अनुभव के लिये ऊँचे जाते हैं और पीछे नीचे जाते हैं कारण कि इनकी विलक्षण 


क 
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गति दिखायी पड़ती है। सिद्धान्त सूत्र में आया ' तु' शब्द पूर्व पक्ष का निवारण करता है । विहित 
कर्म से भिन्न कर्म करने वालों का संयमन में यम के पास सुख अथवा दुःख का अनुभव करने 
के पश्चात्‌ आरोह और अवरोह होता है । फल के अनुभव के लिये आरोह तथा अनुभव करने के 
पीछे अवरोह होता है क्यों? उनकी गति दिखायी पड़ती है इस कारण वेद में इसकी गति 
विरोधी-विलक्षण दिखाई पड़ती है। वेद में प्रथम विहित गति दो तरह की है। सकाम तथा 
निष्काम गति कामना की भाँति अनन्त प्रकार की होती है । निष्काम ज्ञान रहित गति दो तरह की 
है-वैदिक और गुह्य स्मार्त । इसमें गुह्य स्मार्त में फल, यमलोक में जाना होता है । श्रौत में चन्द्रभाव 
होता है कारण कि इसमें गार्हपत्य आहूनीय और दक्षिण ये तीन ' अग्नियों का विधान द्वारा ', 
“निष्काम और दंभरहित पुरुषों के पुण्य लोक प्राप्त होता है। इस प्रकार अधिकारी का विशेषण 
है तथा विशेष प्रकार और सामान्य प्रकार का प्रायश्चित का विधान है कारण कि “गर्भ हत्या के 


, जैसा नया पाप है उससे यह मुक्त होता है” तै. आ. २/८ । इस प्रकार विशेष प्रायश्चित है और ब्रह्म 


हत्या को ये तिरते हैं “तै.सं. ४/३/१२' इस तरह सभी के लिये-सामान्य प्रायश्चित है। ब्रह्म का 
अनुभव नहीं होने से मोक्ष नहीं मिल सकता है। चन्द्र गति ही होती है। अर्थात्‌ अधिकारी का 
विशेषण और पाप वृत्ति ये दोनों सोम भाव के नियामक हैं । 


पूर्व जन्म के स्मार्त धर्म के उपयोग से चित्त की शुद्धि होती है। उससे इसकी यम गति नहीं 
होती है और इस समय का पूर्वजन्म में जो गंगा स्नान आदि है वे श्रौत कर्म का अंग है उससे पाप 
का अभाव होने से और पुण्य उपक्षीण-नष्ट होने से इसको पंचाग्नि प्रकार ही होता है ज्ञानोपयोगी 
जन्म में पाप का सम्बन्ध नहीं हो इसके लिये सूत्रकार आगे ब्र.सू. ४/१/१३ मैं बतायेंगे । ब्रह्म तत्त्व 
बताने वाले अग्निहोत्री के दहन संस्कार को ब्रह्ममेध कहा गया है और ब्रह्म ज्ञान रहित अग्निहोत्री 
के दहन संस्कार को पितृमेध बताया गया है। पितृ मेध की प्रथम आहुति के ' वैवस्वतं संयमनं 
जनानां यमं राजानम्‌।' इस मंत्र में यमका सम्बन्ध कहा गया है। परन्तु यह मंत्र होने से 
' अर्वाग्बिलश्चमस ऊर्ध्व बुध्नः ' इस चमसमंत्र की तरह यमगति का नियामक नहीं है परन्तु सिद्ध 
पदार्थ का बोधक है। जो लोक में त्रेताग्नि-तीन तरह की श्रौत अग्नि-की विद्या से रहित है। 


` अर्थात्‌ जो श्रौतकर्म करने वाले नहीं है किन्तु गुह्यस्मार्त कर्म करने वाले हैं । वे यम लोक में ही 


पुण्य और पाप का उपभोग करते हैं कारण कि जो लोग इस जगत में सत्य प्रमाण चाहते हैं और 


जो लोक को असत्य बोलने वाले हैं वे सभी वैवस्वतयमराज के यहाँ जाते हैं तै. आ. ६/५ इस 


, प्रकार श्रुति कहती है। इस प्रकार गुह्य स्मार्त कर्म और श्रौत कर्म के भेद से यमगति तथा पंचाग्नि 
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विद्या की व्यवस्था है और जिसका चित्त शुद्ध है उसको उत्तर काण्ड में बताया पंचाग्नि सम्बन्ध 
` है और जिसका चित्त शुद्ध नहीं है उसको पूर्व काण्ड में बतायी यमगति है । इस तरह अवश्य ही 
दो काण्ड की व्यवस्था करनी। एक की हल्की तथा उत्तम ये दो प्रकार की गति यथा संभव 
दिखाई पड़ेगी अथवा तो सकाम निष्काम भेद की व्यवस्था करनी। (उत्तर काण्ड वाले) 
वेदान्तीयों के भी पाप के लिये यम की अपेक्षा होने से यह गति कही जाती है। उससे सभी का 
चन्द्र लोक में जाना सम्भव नहीं है। 


स्मरन्ति च ॥३ १ 1१४ |। 
और ये यमगति का स्मरण करते हैं :- “हे देवों के देव! ' हे जगत के पति। वहाँ करते 
यम ने मुझसे कहा - हे राजन्‌ तू प्रथम अशुभ कर्म का फल भोग अथवा शुभ कर्म का फल भोग।। 
भाग. १0/११/१२ इत्यादि प्रमाण से व्यासादि मुनि स्मरण करते हैं । सूत्र में आया च' यह बताता 
है कि यह बात लोक में प्रसिद्ध है। 
अपि सत्त। ३/१/१५।। 


और फिर यम लोक में सातरौरवादि नरक हैं इसलिये यम लोक मैं गमन करने का अवश्य 
स्वीकार करना चाहिये। 


इस सूत्र में पूर्व सूत्र के 'च' की अनुवृत्ति है। पाप का उपभोग करने के लिये यम लोक 
में जाने का स्वीकार करना। कारण कि वहाँ रौरव आदि सात नरक है । सात की संख्या, सख्या 
के प्रकारों में नीचे की कक्षा है। यम लोक का सर्वथा निराकरण नहीं हो सकता है यह बताते हुए 
सूत्र में “सस, यह संख्या बतायी गयी है । इससे चन्द्रगति से भिन्न यमगति है ऐसा जानना। थोड़ी 
शंका करके सूत्रकार इसका परिहार करते हैं। 


तत्रापि च तद्वयापारादविरोधः।।३/१/१६।। 


इसमें भी यम का ही व्यापार होने से चित्रगुप्तादि रूपी तृतीय गति का विरोध नहीं है। 
शंका - अरे! नरकलोक में चित्रगु आदि अलग ही अधिकारी है, ऐसा होने से तृतीय पक्ष पैदा 
होता है। समाधान - इस कारण सूत्रकार कहते हैं कि “तत्र ' नरकादि में जो अधिकारी है वे यम 
के अधीन रहने वाले है इसके सेवक हैं उससे नरकों में भी यम का ही व्यापार होने से तृतीय पक्ष 
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प्राप्त नहीं होता है । सूत्रों में आये' च' से मालुम होता है कि सुख और दु:ख के भोग में भी तृतीय 
पक्ष में ही विरोध है, कारण कि चित्रगुप्त आदि यम के सेवक है और उससे वास्तव में सत्ता यम 
की ही है ऐसी दूसरी स्मृति है। इस कारण चित्रगुप्तादि का स्वतंत्र तीसरा पक्ष मानने में विरोध 
आता है अथवा दूसरी तरह से समाधान करना, यमगति मन्त्र के सामर्थ्य से सिद्ध होने से और 
पाप पुण्यों के आधार से सिद्ध होने से चन्द्र गति अकेली ही रहती है ऐसा विरोध प्राप्त होता है, 
परन्तु चित्रगुप्त आदि को यम के सेवक के समान स्वीकार किये गये, तब तो इस मंत्र के शब्द 
सामर्थ्य का समर्थन करते हैं। उससे दो मार्ग-चन्द्र गति और यमगति-सिद्ध होती है। इसलिये 
विरोध नहीं रहता है। इस कारण यमगति है ऐसा सिद्ध होता है। 


विद्याकर्मणोरित्यधिकरण 


चन्द्रगति सभी जीवो के लिये साधारण नहीं है ऐसा बताने से पूर्व बताई यम गति के साधन 
वाले अधिकरण का सूत्रकार आरम्भ करते हैं। 


विद्याकर्मणोरिति तु प्रकृतत्वात्‌ ।॥२/१/१७।। 


परन्तु विद्या और कर्म का प्रसंग होने से यममार्ग नहीं बताया गया है । शंका - अरे! 'जो 
कोई इस लोक में से जाते हैं वे सभी चन्द्र लोक में जाते हैं' कौषी. १/२ । इस श्रुति की क्या गति? 
और पंचाग्नि विद्या के प्रकरण में यमगति किस कारण से क्यों नहीं बतायी गयी है ? उससे वेद 
का विरोध होने से पक्ष-यम गति-सिद्ध नहीं होती है। समाधान - इस शंका को “तु' शब्द दूर 
करता है। ये ही उपनिषद्‌ में गौण और मुख्य फल भोगने देह के लिये विद्या और कर्म का ही 
कारण निरुपण किये गये हैं । विद्या से देवयान मिलता है और कर्म से चन्द्रभाव मिलता है, कारण 
कि यही विद्या और कर्म ही प्रकृत है, कारणभूत है, उससे कौषीतकी ब्राह्मण में भी ये प्रकृत होने 
से सर्व शब्द से कर्म करने वाले का निरुपण है यहाँ पर भी यम मार्ग नहीं बताया गया है । इस 
कारण विद्या तथा कर्म मुख्य होने से दो ही मार्ग कहे गये हैं । इसलिये तीन मार्गों का - यम मार्ग 
का बाध नहीं होता है। जो जीव इन दोनों मार्गों में से एक भी मार्ग से नहीं जाते है वे इस क्षुद्र 
और बार-बार भटकते प्राणी होते हैं।' छा. ५/१0/८ ये आरम्भ से “विरक्त होने' छा. ५/१०/८ इस 
प्रकार अन्त तक दो मार्गो की स्तुति के लिये ही तीसरे मार्ग को कहा गया है। तीसरे की निन्दा 
करने से दो मार्गो की स्तुति होती है वही तीसरा मार्ग-रहा, ग्रम मार्ग की क्या आवश्यकता ? . 


इस कारण सूत्रकार कहते हैं ? 
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न तृतीये तथोपलब्धेः [३/१/१८ | 


तृतीय मार्ग में इस प्रकार पुण्य और पाप का उपभोग प्राप्त नहीं होता है । जन्म मरण के 
तीसरे मार्ग में इस तरह पुण्य और पाप का उपभोग दिखाई नहीं पड़ता है कारण कि समान ब्राह्मण 
में कोट, पतंग और सांप' वृ. ६/१/१६ ये वाक्य है, उससे इस योनि में सुख होने से महा पाप 
का उपभोग नहीं है। “तानि इमानि' ये छान्दोग्य श्रुति में कहा है । मार्ग की देवयान और पितृयान 
इन दो मार्गों के साथ एक वाक्यता होती है । परन्तु यम मार्ग की इन दो मार्गों के साथ एक वाक्यता 
नहीं होती है। जो कि महाराज आदि के विषय में सुख का अनुभव और राजदण्ड आदि विषय 
में दुःख का अनुभव संभव है। संभव होने पर रंभा आदि अप्सराओं का संभोग में सुख का 
अनुभव होता है और नरक में दु:ख का जो अनुभव होता है उसी प्रकार का सुख और दुःख का 
अनुभव संभव नहीं है, जड़भरत में पंचमी आहुति भी है। किन्तु इस विषय में ईश्वरेच्छा से दो 
जन्म अधिक हुए हैं कारण कि तीन जन्म से भाग. ११/२/१८ ' इस तरह का कथन है और “मैं 
भरत हूँ' भाग. ५/१२/१४ इस तरह भरत को प्रतीति होती है। भरत को पूर्व की देह का स्मरण 
नहीं होने से बाल्य आदि अवस्थाओं की भाँति ही तीन जन्म है, अर्थात्‌ तीन जन्म ये वास्तविक 
रीति से भरत के देह की पृथक-पृथक अवस्थायें है। उससे ये तीन जन्म वाला भरत का देह 
पंचमी आहुति का फल है, उससे यह शरीर ज्ञानोपयोगी है इसलिये पंचाग्नि मार्ग में यम मार्ग का 
प्रवेश नहीं हो सकता है। 


उससे “जन्म ' छा. ५/१0/८ इत्यादि वैलक्षण्य के कारण यम मार्ग पंचाग्निमार्ग से भिन्न है। 
विदुर, अर्जुन आदि के ज्ञानोपयोगी देह में भी अंशावतार में आहुतियों का निमय नहीं है ये तो 
पुष्टिमार्ग के लिये है, उससे मर्यादा मार्ग में पाँच संख्या के नियम भंग का दोष नहीं आता है। 
' अतथोपलब्धेः ' ऐसा भी सूत्र का पाठ है सूत्रकार यमलोक के साधने का दूसरा हेतु बताते हैं। 


स्मर्यतेऽपि च लोके।३/१/१९। 


और भी लोक में स्मरण होता है और फिर भी लोक में भी मूर्च्छा आदि में यम लोक में 
जाना वहां बोलना और पुनः इस लोक में आना इन सभी का स्मरण होता है। 


दर्शनाच्च ।३/१/२०। 
और यम पुरुषों का दर्शन होता है उससे यम मार्ग स्वतन्त्र है यह सिद्ध होता है। अजामिल 


व 3-२2 
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` ऐसा भी सूत्र पाठ है।) 


रण 
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आदि कितने ही मनुष्यों ने यम पुरुषों को देखा है । सूत्र में आये “च' से मालुम पड़ता है कि ये 
मनुष्यों के वाक्यादि को सुनते हैं । इस कारण यममार्ग में कोई भी बाधक नहीं है ऐसा सिद्ध हुआ 
(यम मार्ग है ऐसा) सिद्ध होने से) “जन्म' यही जन्म-मरण का तीसरा मार्ग यम मार्ग में ही समा 
जाता है। स्वतंत्र मार्ग की तरह नहीं है। 

शब्दावरोधाधिकरण . 


सूत्रकार अब तीसरी आहुति का विचार करते हैं । पंचाग्नि विद्या में 'वृष्टि में से अन्न होता 


. है।' छा. ५/६/२ ऐसी फल युक्त तृतीय आहुति बतलाई गई है। प्रथम दो आहुतियाँ- श्रद्धा और 


सोम-एकल शब्द से मालुम होता है 'वृष्टि में से अन्न छा. ६/२।' इस वाक्य में साधन वृष्टि और 
फल अन्न ये दो प्रत्यक्ष होने से बीज बिना केवल वृष्टि से अन्न नहीं होता है। बीज का वास्तव 
में फल होता है । केवल निमित्त से फल उत्पन्न हो ऐसा नहीं कहा जा सकता है। "वृष्टि में से अन्न' 
यह बात घटित नहीं होती है। इस प्रकार शंका करके सूत्रकार कहते हैं। 


तृतीये शब्दावरोधः संशोकजस्य।३/१/२१। 


तृतीय आहुति में (तुल्य) शब्द से (कारणभूत) जल का ग्रहण होता है । तृतीय शब्दविरोध 

अर्थात्‌ तीसरी आहुति में शब्द से-तुल्य शब्द से, जल शब्द से कारणभूत जल का अवरोध-ग्रहण 
होता है, “हे सौम्य ! यह पहले सत ही था' (छा. ६/२/१) इस प्रकरण में इस तेज ने विचार किया 
कि मैं बहुत होऊँ और उत्पन्न होऊँ, इसने जल उत्पन्न किया।' (छा. ६/२/३) जिस तरह जब कोई 
पुरुष शोक करता है अथवा किसी को स्वेद होता है वहाँ तेज में से ही गर्मी से ही जल उत्पन्न : 
होता है। (छा. ६/२/३) इस श्रुति में कारण रुप जल का वर्णन करते हुए जल शोक में से उत्पन्न 
होता है ऐसा कहा गया है और इसी प्रकरण में आगे उससे जहाँ वर्षा होती है वहाँ बहुत अन्न पैदा 
होता है। छा. ६/२/४। इसलिये पंचाग्नि विद्या में भी देवों के द्वारा किया होम होने से कारणभूत - 
ही वृष्टि हुई, उससे यहाँ दूसरे बीज की अपेक्षा नहीं, सूत्र में आये 'शोक' पद से जो अश्रु गिरते 
हैं वे चांदी और सोना हुए (तै. सं. १/५/१) । इस समर्थक वाक्य को सूचित करता है जो कि और 


. वहां अन्न शब्द से पृथ्वी का ग्रहण होता है तथापि यहाँ पृथ्वी (छान्दोग्य में) अग्नि रूप होने से 


और (बृहदारण्यक में) समिधा रूप होने से अन्न का ही ग्रहण करना, इसलिये कारण शक्तिवाली 
वृष्टि में से अन्न होता है, उससे किसी प्रकार भी अनुपपत्ति-अयोग्यता नहीं है, (तृतीये शब्दा: 
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थोडी शंका करके सूत्रकार परिहार करते हैं। 


शंका - अरे, इस उपनिषद्‌ में कारण जल रूप वृष्टि कही जाय ऐसा नहीं, कारण कि 
पंचाग्निविद्या और धूम मार्ग इन दोनों के अभेद में वृष्टि अन्न रूप होती है, इस प्रकार ये चन्द्र लोक 
में जहाँ तक रहकर इसी मार्ग से पुन: जिस तरह आकाशकी ओर पुनः लौटता है। (छा. ५/१0/ 
५) इस प्रकार आरम्भ से यह “तिल और उड़द' होता है। (छा. ५/१0/६) ऐसा अन्त तक बताया . 
गया है । इस वाक्यों में “जिस प्रकार गया ' (छा. ५/१०/५) ऐसा जो कहा गया है उसका अर्थ यह ' 
है कि एक आकाश में ही गया है आकाश में से चन्द्रमा में (छा. ५/१०/४) इस प्रकार पहले 
बताया है। इसलिये आकाश मार्ग रूप ही है। 


वायु होकर धूवां होता है। (छा. ५/१०/५) इत्यादि वाक्यों में वेद वे रूप होने का श्रवण 
होता है, यह जल आदि विकृत कार्य है कारण उसके बाद वे होते हैं, वृष्टि भी इसी कारण से कार्य 
रूप ही है इससे कारण रूप जल नहीं है इस प्रकार शंका करके सूत्रकार परिहार करते हैं। 


साभा व्यापत्ति रुपपत्ते: ।३/१/२२। 


वायु आदि रूप दिखाई पड़ते हैं वह बड़ी ही आपत्ति है, कारण कि इस प्रकार घटता है, 
यह वायु, वायु आदि रूप होना-आभा-दिखना बड़ी बहुत आपत्ति है। वायु के जैसी आभा- 
दिखती है, बीच में वायुमण्डल में जाती यह आहुति ' वायु होकर' ऐसे शब्द से कहलाती है, 
कारण कि आकृति ही पदार्थ है, (अर्थात्‌ भगवान्‌ ने वे वे पद उन-उन आकृति में ही पक्के 
व्यवहार के लिये किये है उससे आकृति पद का अर्थ है “व्यापत्ति शब्द से सूत्रकार बताते हैं 
कि तेज रुप हुए पदार्थ जब जलरूप होता है तब तेज के प्रकाश का नाश होने से यह नाश जैसा 
ही होता है क्यों ? इस प्रकार घठता है उससे यह प्रमाण घटता है । सादृश्य के ही कारण जो प्रतीति 
होती है वह ठीक है ।' वाचं धेनुमुपासीत ' इत्यादि वाक्यों में आयी उपासना में ये सादूश्य. भी नहीं 
है फिर, भूत्वा छा, ५/१०/५ श्रुति का बाध नहीं, कारण कि प्रत्येक स्वरूप में से वायु आदि नियत 
हुए हैं और इसमें जीव यह रूप होता है और नीचे उतरता है उससे इस जीव के लिये 'भूत्वा' 
इस प्रकार कथन है एक पदार्थ दूसरे पदार्थ से बनता है ऐसा बताने वाली श्रुति ही गोणता बताती . 
है, कारण कि बिना बताये कार्य में आकृति से ही स्वरूप का भेद नहीं होता है उससे कारणभूत 
जल ही नरसता है इस बात में बाध नहीं आता है । सूत्रकार दूसरी उपपत्ति युक्ति कहते हैं। 
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नातिचिरेण विशेषात्‌।३/१/२३ | 


वृष्टि को अन्न रूप होते बहुत समय नहीं लगता है, कारण कि (अन्न होने में ही बहुत काल 
को अपेक्षा है) ऐसा विशेष श्रवण है । वृष्टि को अन्न रूप होने में बहुत समय नहीं लगता है क्यों ? 
विशेष है उससे अन्न भाव हुए ही पुरुष रूप होते बहुत समय लगता है ऐसा सुना है उससे 'उससे 
वास्तव में यह बहुत दुर्लभ है' छा. ५/१०/६ इस प्रकार श्रुति है। ' प्रापतरम्‌' अधिक दुष्प्राप 
अथवा प्रपतरम्‌ अधिक दुर्गम यह शुद्ध रूप है। श्रुति में आया 'दुनिष्प्रतरम्‌' इस पद में 
“दुर्निष्रापतरम्‌' कहने के बजाय 'दुर्निष्प्रतरम्‌' ऐसा जो कहा गया है उसमें इस कारण वर्ण का 
लोप वैदिक है इसलिये तीसरी आहुति में बहुत समय नहीं लगता है इस प्रकार अर्थ प्रात होता 
है। बहुत समय रहने का हो तो वास्तव में यह प्रमाण होता है। किसी कारण के लिये जिस प्रकार 
देव, मनुष्य बनता है। इस कारण पंचाग्निमार्ग धूममार्ग से भिन्न है इस पक्ष में धूममार्गमें दिखा 
क्लेश के संसर्ग रूपी कोई भी दोष नहीं है इन दो मार्गो - पंचाग्निमार्ग और धूम मार्ग एक है इस 
पक्ष में भी ज्ञानी गृहस्थ दुर्लभ होने से अज्ञानी को लक्ष्यकर यह क्लेश वचन है उससे वृष्टि में से 
अन्न होता है ऐसा सिद्ध हुआ। 

तपा अन्याधिष्ठित इत्यधिकरण 
अब यहाँ अन्न में से रेतस्‌ की उत्पत्ति होती है। इस चतुर्थ आहुति का विचार किया जाता है। 
अन्याधिष्ठिते पूर्ववदभिलापात्‌।।३।१।२४।। 


शंका - अरे, संसर्ग से उत्पन्न होने पर कर्म दोष से मनुष्य स्थावर रूप धारण करता है। 
मनु . १२/९ यह कथन होने से यह जीव जो आहुति से शुद्ध हुआ है होने से पाप रहित है वह 
अन्न.से किस भाँति उत्पन्न हो सकता है ? (प्रोक्षणादिकी तरह आहुतियों में से संस्कार होने से 
हुआ।) अन्न अपूर्व बनता है इस पक्ष में भी खांडना, राधना आदि अन्न सम्बन्धी क्रियाओं में क्लेश 
होता है और उससे जीव का नाश होता है या फिर अन्न रेतस्‌ किस भाँति हो सकता है ? चबाना 
और पेट में पचाना तो आवश्यक ५/४/७ इन वाक्यों में बताया गया है । जब चार आहुतियों में यह 
प्रमाण है तब फिर पाँचवी आहुति में छा. ५/८ दूसरे प्रकार से किस रीति हो? उसके पीछे के 


| वाक्य में देवों के होम की बात है उससे सिद्ध होता है कि पुरुषाग्नि में आहुति अन्न नहीं है किन्तु 


रेतस्‌ का सिंचन करने से शक्ति वाले पुरुष में जो अन्न योग है वह आहुति है। सूत्र में जो “योग' 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग | 


शब्द है उससे ऐसा मालुम होता है कि यहीं-रेतस्‌ में -भी अन्य के अधिष्ठान से रेतस्‌ का सिंचन 
करने के सामर्थ्य का अभाव होगा । अर्थात्‌ एक ही शुद्ध जीव वहाँ होता है । 


अशुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌।।३/१/२५। 


जो अशुद्ध है ऐसा कहते हो तो नहीं कहना, श्रुति है इसलिये, कितने ही विद्वान्‌ शंका करके 
उसका परिहार करते हें। शंका - जो अन्य के अधिष्ठान को अंगीकार करने में आवे तो क्लेश युक्त 
जीव अशुद्ध होने से अन्न अशुद्ध होता है । वैसा हो तो फिर योग्य देह किस भाँति बने ? उत्तर - नहीं! 
देव अन्न का होम करते है, उस आहुति में से रेतस्‌ संभव है । छा. ५/७/२२ यह श्रुति है। इसमें देवों 
की आहुति रूप होम का कथन होने से वह शुद्ध है। बीज की संस्कार से ही शुद्धि होती है, नहीं तो 
जीव पर्यन्त उसकी क्या गति हो ? इसलिये संस्कार शब्द से शुद्ध अन्न ही है। 


रेत.सिगधिकरण। 
रेतः सिञ्योगोऽथ।३/१/२६। 


पीछे से रेत: का सिंचन करने वाले के संग योग है । पाँचवीं आहुति का विचार करते हैं। 
शंका- पुरुष में अन्न का होम होता है अन्न खाय तो उससे रेतः किस भाँति बनता है ? 
बाल्यावस्था, कौमार तथा वृद्धावस्था में वैसा दिखाई नहीं पड़ता है । तरुण अवस्था में भी सभी 
खाये हुए अन्न रेतः (वीर्य) रूप नहीं बनता है। फिर रेतः रुप हुआ नियम प्रमाण योनि में गिरता 
नहीं है, फिर देव की अपेक्षा वहाँ नहीं है कारण कि वहाँ पुरुष का ही प्रयत्न होता है। ऐसी शंका 
करके उसका परिहार करते हैं रेतः का सिंचन करने का योग है। पुरुष शब्द से पौरुष धर्मवाला 
कहलाता है फिर पौरुष देश तथा काल के संविधान से मंत्र की तरह रेतः के एक के सामर्थ्य वाला 
है, यह वास्तव में सभी मनुष्यों में अथवा सभी समय दिखायी नहीं पडता है । इसके लिये अपेक्षा 
है वैसा हो किसी भी नियम का भंग नहीं होता है, किस भाँति केवल पुरुष शब्द से मालुम पड़ता 
है ? वहाँ कहते हैं कि पीछे से वे हैं शरीर के लिये जो देवों ने वहाँ होम किया है वह किस भोति 
पाँचवी आहुति में ही अन्यथा हो ? पीछे से पुरुष की आहुति है। यहाँ रेतः गिराने का इसलिये 
योग है। योग शब्द से भी अहिंसा ऐसा कहते हैं कि अन्यथा ८२१ पुं जीव के अलावा दूसरे 
अधिष्ठान से रेत: का सिंचन करने से योग का अभाव है। | 


पा 
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योनेः शरीरमित्यधिकरण 


होम करने के द्रव्य का निरुपणु कर सूत्रकार फल का निरुपण करते हैं, इस आहुति में 
से ही गर्भ उत्पन्न होता है । छा. ५/८/२ इस प्रकार श्रुति में बताया गया है इसमें संदेह होता है कि . 
योनि के अन्दर रही वस्तु ही फल है कि बाहर निकली, इसमें पूर्व पक्षी कहते हैं कि गर्भ शब्द 
से योनि के भीतर रहा पदार्थ ही समझना, ' गर्भ शब्द का अर्थ जो शरीर होता है तो गर्भ संभवति।' 
छा. ६/८/२ । इस गर्भ बोधक श्रुति का बाध होता है पंचम्यामाहुतावापः पुरुष वचसो भवन्ति छा. 
६/९/१ यह उपसंहार वाक्य भी आगे कुछ नहीं करने से घटित होता है, उससे छ: माह बाद गर्भ 
में ज्ञान संभव होता हे अर्थात्‌ जन्म के पीछे गुरु के पास से अध्ययन आदि करने की आवश्यकता 
नहीं है। सिद्धान्त: इस प्रकार सूत्रकार शंका करके नीचे लिखे प्रमाण द्वारा परिहार करते हैं। 


योनेः शरीरम्‌।३/१/२७। 


योनि में से बाहर निकला शरीर ही गर्भ कहलाता है । उदर में रहा शरीर गर्भ नहीं कहलाता 
है । योनि में से बाहर निकला शरीर 'गर्भ' शब्द से पहचाना जाता है कारण कि अग्नि में से जो 
बाहर निकले वही फल रूप होता है, और मध्य अवस्था का शरीर के अन्दर रहा गर्भ का कोई 
प्रयोजन नहीं है । माता आदि की योनि में से निकला शरीर का पोषण करे इसके लिये ' गर्भ' शब्द 
का प्रयोग करने में आया है और पूर्व पक्षियों का अभिप्राय प्रमाण से कलिल को गर्भ माना जावे 
तो इसे “पुरुष' नहीं कहा जा सकता है। इसलिये ' आप: पुरुषवचसो भवन्ति' यह उपसंहार 
वाक्य घटित नहीं होता है । सूत्र में जो 'शरीर' शब्द का उपयोग किया है इससे सूचित होता है 
कि यह पुरुष वैराग्य वाला है, नहीं कि स्वयं इसके शरीर के अभिमान वाला है । ' शरीर” की शब्द 
व्युत्पत्ति ऐसी है कि इसका नाश होता है वह शरीर है । शीर्यते यत्तच्छरीरम्‌' उससे ब्रह्म ज्ञान 
प्राप्त करने के लिये योग्य देह वाला साधन सहित पुरुष का छान्दोग्य श्रुति में वर्णन किया गया 
है। 


॥ तृतीय अध्याय का प्रथमपाद संपूर्ण || 
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तृतीयाध्याये द्वितीय: पाद: ॥ 
१ संध्याधिकरणम्‌ | 
संध्ये सृष्टिराह हि ॥ ३/२/१॥ 


पूर्वपादेधिकारियोग्यदेहो निरूपितः । द्वितीये जीवस्य मुक्तियोग्यता निरूप्यते । तत्र 
प्रथमं स्वप्नं निरूपयति । स्वप्नस्य सत्यत्वे तत्कृतगुणदोषसंबन्धो जीवस्य भवेत्‌ । ततश्च 
निरूपिता शुद्धिर्व्यर्था स्यात्‌ । अतः स्वप्नस्य मिथ्यात्वं प्रदर्शयितुमधिकरणारम्भः । तत्र 
पूर्वपक्षमाह । संध्ये स्वप्ने सृष्टिराह । तस्य वा एतस्य पुरुषस्य द्वे. स्थाने भवत्‌ इदं च 
परलोकस्थानं च संध्यं तृतीयं स्वप्नस्थानम्‌ (बु.४/३/९) इत्युपक्रम्य - न तत्रू.रथा न 
रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्‌ रथयोगान्पथः सृजते (बृ. ४/३/१०) इत्यादिना 
सृष्टिराह । संध्य स्थाने सृष्टिरस्ति । यतः श्रुतिः स्वयमेवाह । युकतश्चायमर्थः । यथा श्रुतिर्वदति 
तथैव स्वप्ने दश्यते । देवादिवाक्यानां प्रबोधेपि बाधाभावात्‌। न चेयमेव सृष्िस्तत्र हश्यते । न 
तत्र रथा इत्यादिना निषेधात्‌ । श्रुतिवादिनां श्रुतिरेव प्रमाणम्‌ । कि पुनरनुभवसंवादिनी । 
तस्मात्स्वप्ने सृष्टिरस्ति ॥ ३/२/१॥ 


निर्मातारं चैके पुत्रादयश्च ॥ ३/२/२॥ 


काउंके चतुर्थवहलयां शरूयते । य एष सेषु जागर्ति कामं कामं पुरुषो निर्मिमाणः । 
तदेव शुक्रं तद्व तदेवामृतमुच्यते (क.४/८) इति निर्मातारमेके वदन्ति । यद्यपि 
सुपुप्त्युक्वान्त्योगदिनेत्यत्र न तत्र रथा इत्यपि ब्रहमप्रकरणं तथापि नियतधर्मपक्षे जीव एव 
कर्ति प्रतिभाति । तदर्थ निःसंदिग्धं वचनमुदाहरति । भगवन्निर्मितत्वातू स्वप्नस्थस्यापि 
सत्यत्वम्‌ । न हि कर्तुः स्वापोस्ति येन अमः स्यात्‌ । जागर्तीति वचनात्‌ । इच्छापूर्वक च 
सर्वै सृजति । शतायुषः पुत्रपौत्रानिति कामबिषयाः पत्रादय उक्ताः ।. तेच निर्मिताः 
परलोकसाधका इति लोकत्रयकल्पना । चकारद्भयेन कार्यकारणागताः सर्वे धर्मा उक्ताः । 
Ms SS SS 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


तस्माच्छुत्युपपत्तिभ्या स्वप्नप्रपज्वस्थ सिद्धत्वात्‌ तत्कृतगुणदोषसंबन्धे 'पूर्वोक्तदेहनिर्माण 
व्यर्थमिति प्राप्तम्‌ ॥ ३/२/२॥ | 


मायामात्रं तु कार्त्स्न्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ ॥ ३/२/३॥ 


तुशब्दः पक्षं व्यावर्तयति । स्वप्रसृष्टिमायामात्रम्‌ । तत्र हेतुः 
कार्त्स्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ । कृत्स्नत्वेन यस्य याद्दरां स्वरुप देशकालवस्तुसापेक्ष 
तथाभिव्यक्तिः कार्ल्स्येनाभिव्यक्त्स्तिदभावात्‌ | 


अयमाशयः । श्रुति: सृष्टिमेवाह न तस्य सत्यत्वमपि । यथा ऐतदात्म्यमिदं सर्व 
तत्सत्यम्‌ (छां. ६/८/५) इति । आत्मानँ स्वयमकुरुत ॥ तत्सत्यमित्याचक्षते । कथमसतः 
सजायेत (छां. ६/२/२) इत्यादिश्रुतिसहस्रेभ्योस्य सत्यत्वं प्रतीयते । चवं स्तप्नप्रपञ्चस्य 
श्रुतिराह । सत्यप्रयोजनाभावाच्च । स्वप्नमात्रविहारस्तु महामायावित्तान्माययापि सिध्यति । 
नापि भिन्नः प्रपञ्चः । जीवस्यैकत्वात्‌ । अविद्यया . मन्यते इति वचनान्न 
तत्सुखदु:खभोगार्थमपि सत्यत्वमङ्गीकर्तव्यम्‌ । स्थानद्यप्रतिज्ञा च विरुध्यते । जीवतो मृतश्च 
पश्यतीति जीवद्वयदर्शनम्‌ । अतो .लोकब्यप्रतिच्छायरूपत्वान्मायया 
क्रीडायामन्यानुरोधाभाबेनातिसुखत्वाद्‌ भगवत्कृतमात्रवाचकत्वाञ्च 
क्रीडायामन्यानुरोधाभावेनातिसुखत्वाद्‌ भगवत्कृतमात्रवाचकत्वाच्च श्रुतेरतिरिक्तकल्पनायां 
प्रमाणामावाज्ज्योतिः शास्रनियमाभावाच्च मायामात्रमेव स्वप्न इति न तत्कुतगुणदोषसंबन्धः । 
दीक्षितस्यान्नभोजनप्रायश्चित्तं तु भगवत्क्रडायामपि प्रतिच्छायत्वात्क्रियते । तदानीं 


कर्तृत्वस्यारोपात्‌ । अन्यदा कर्तृत्वस्याशास्रत्वान्न धर्माधर्मजनकत्वम्‌ । देवताज्ञादिस्तु 


जीवत्रहाणोर्विद्यमानत्वाद्युक्ता । अलौकिकज्ञाने हि प्रतिच्छायत्वात्संबादः । क्वचिद्धवगवदावेश 


ईषत्संवादोपि । तस्मात्स्वतन्त्रसत्यतायां प्रमाणाभावान्मायामात्रं स्त्रप्नप्रपञ्च इति 


सिद्वम्‌ ॥-३/२/३ ॥ 
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टु 
सूचकश्च हि श्रुतेराचक्षते च तद्विदः ॥ ३/२/४ ॥ 

ननु तर्हि जीवसाक्षिकमेकदेशेन किमिति सृजति तत्राह । सूचकः शुभाशुभफलसूचको 
भवति स्वप्नः । चकारात्‌ कचिदाज्ञाविशेषदानम्‌ । कलिकालादेः प्रत्यक्षे बाधकत्वात्‌ । 
युक्तश्मायमर्थः । प्रातः सूचकफलस्यैव दृष्टत्वान्न तु स्वप्नपदार्थस्य । सूचकत्वे प्रमाणमाह । . 

यदा कर्मसु काम्येषु स्रियं स्वप्नेषु परयति । 

समृद्धिं तत्र जानीयात्तस्मिन्‌ स्वप्रनिदर्शने ॥ (छां. ५/२/२) 

इत्यादिश्रुतेः । किंच । आचक्षते च तब्दि: । स्वप्नाध्यायविदस्तथेवाचक्षते । आरोहणं 
गोवृष्कुञ्जराणाम्‌ इत्यादिना । तस्मात्सूचनार्थ जीवदर्शनमिति ॥ ३/३/४॥ 

पराभिध्यानात्तु तिरोहितं ततो हास्य बन्धविपर्ययौ ॥ ३/२/५ ॥ 

किंचिदाशङ्कय परिहरति । ननु जीवाय भगवान्‌ सृष्टिं करोति प्रदर्शयति च 
सर्वलीलाम्‌। अंशश्रायम्‌ । कथमस्य दु:खित्वमित्याशङ्कय परिहरति तुसब्दः । अस्य 
जीबस्यैश्यादि तिरोहितम्‌ । तत्र हेतुः पराभिध्यानात्‌ परस्य भगवतोभितो ध्यानं स्वस्यैतस्य च 


सर्वतो भोगेच्छा तस्मादीश्वरेच्छया जीवस्य मगबद्धर्मतिरोभावः । ऐश्वर्यतिरोभावाहीनत्वम्‌ 


पराधीनत्वम्‌ वीर्यतिरोमाबात्सर्वदुःखसहनम्‌ । यशस्तिरोभावात्सर्वहीनत्वम्‌। 
श्रीतिरोमावाजन्मादिसर्वापद्विषयत्वम्‌ । ज्ञानतिरोभावद्देहादिष्वहंबुद्धि: सर्वबिपरीतब्वान 
चापस्मारसहितस्येब । वैराग्यतिरोभावाद्रिषयासक्तिः । बन्धश्चतुर्णा कार्य विपर्ययो 
दयो:। तिरोभावादेवैबं नान्यथा । युक्तोयमर्थः । एकस्यैकांराप्राकट्येपि तथाभावात्‌ । 
आनन्दांशस्तु पूर्वमेब तिरोहितो येन जीवभाव: . । अत एव काममयः 
अकामरूपत्वादानन्दस्य । निद्रा च सुतरां तिरोभावकर्त्री भगवच्छक्तिः । 
अतोस्मिन्प्रस्तावे जीवस्य धर्मतिरोभाब उक्तः । अन्यथा भगवत ऐश्वर्यादिलीला निर्विषया 
स्यात्तस्मान्न जीवस्वरूपर्यालोचनया किंचिदाशङ्कनीयम्‌ ॥ ३/३/५॥ 
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देहयोगाद्वा सोपि ॥ ३/२/६॥ 


ईश्वरेच्छयैश्वर्यादितिरोभाव॑ स्वमते निरूप्य मतान्तरेणापि नियमतधर्मवादेन निरूपयति। 
देहयोगाद्वा । देहसंबन्धादेवास्य सर्वतिरोभावः । विपर्ययो वा । अपिशब्दादन्यत्‌। अस्मिन्पक्षे 
देहवियोग एव पुनरेश्वर्यादिप्रापि:। पूर्वस्मिन्कल्पे विद्यमानेपीति शेष: । न त्वीश्वरेच्छया 
विकल्प: । कश्चित्परशब्देन देहादिमाह । तदाभिध्यानयोगयोराकस्मिकता स्यात्‌ । सर्वस्य वशी 
सर्वस्येशान: (बु.४/४/२२) इति विरोधश्च । कश्चिततु-तस्याभिध्यानात्‌ तृतीयं देहभेदः - इति 
श्रुत्यनुरोधेन जीवकर्तृकाभिध्यानं . मत्वातिरोहितमिति कल्पयति । -विपर्ययराब्देन च 
मोक्षम्‌ । बह्वध्याहारेण च सूत्रद्वयं योजयति । तद्‌ ब्रह्मवादापरिज्ञानादसंगतेश्च 
साधनोपदेशस्य आन्तोक्तमित्युपेक्ष्यम्‌ | निद्राया विवेकज्ञानाभावावसरत्वाद्यथान्याख्यात 
एवार्थः ॥ ३/२/६/१॥ 

३ तदभावो नाडीष्वित्यधिकरणम्‌ । 
तदभावो नाडीषु तच्छ्रुतेरात्मनि च ॥ ३/२/७ ॥ 


प्रसंगाजीवस्याज्ञानं निरूप्य सुषुप्ती केवलमज्ञानं निरूपयितुं स्थानस्वप्नाभावे 
निरूपयति। एवं यते । नाडीरनुक्रम्य - तासु तदा भवति यदा सुस: स्वप्नं न कंचन पश्यति । 
अथास्मिन्प्राण एवैकधा भवति (कौ, ४/१९) इति । तथा - प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तो नः 
बाह्यं किंचन वेद नान्तंरम्‌ (बर. ४/३/२१) इति । तत्र संशयः । स्वप्नवत्प्रपशसुर्ि 
मायिकीमपि भगवान्करोति नवेति संशय: । तत्र य एष सुपेषु जागर्ति (क.३/५/८) इत्यत्र 
जीवस्वापमात्रे भगवत्सृष्टरुक्तत्वात्‌ - स्वप्नं न कंचन पश्यतिः (कौ. ४/१९) इत्यत्रापि 
दर्शनमात्रनिषेधात्‌ - न बाह्यं किंचन वेद नान्तरम्‌ (बृ.१/३/२१) इति च 
जागरणस्वप्नप्रपञ्चयोरविरेषेणादर्शनकथनातसुषुप्तावपि प्रपञ्चनिर्माणमस्तीत्यवगन्तन्यम्‌ | 


` ततश्चः कस्यामप्यवस्थायां प्रपञ्चव्यतिरेकाभावान्मुक्तावपि स्यात्‌ । 
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स्वाप्ययसंपत्योरज्ञानमात्रविशेषात्‌ । सति संपद्य न विदु: । सति संपद्यामहे (छां. ६/९/२) 
इति । तस्माद्‌ ब्राह्यसत्सपदोर्विद्यमानयोरपि यथा ज्ञानाभावादग्रहणमेवं प्रपञ्चस्यापीत्येवं प्राप्त । 


उच्यते । तदभावो नाडीषु । तस्य स्प्रस्याभावो नाडीषु । तथात्मनि च । कुतः । 
तच्छुतेः । प्रपञ्चाभावश्रुतेः । कामनया हि प्रपञ्चः । सुषुप्तावस्थाया अकामरूपत्वभुते: । 
तद्वा अस्यैतदात्मकाममापकाममकामँ रूपम्‌ (बु. ४/३/२१) इति नाडीष्वात्मनि चेति 
ग्रहणात्सुषुपिर्दिविधेति सूचयति । तथा हि हिता नाम नाडयः पुरीतत्यन्ता हृदयदेशाद्वह्मः । 
आभ्यन्तरः परमात्मा । हृदयदेशस्तु जीवस्येद्रियाणां च स एव देशः । तत्र निद्रया 
भगवच्छक्तया बहिईप्ट्याच्छादने भगवलीलायां तां पश्यति । तत्रप्याच्छादने गाह्सुप्त 
ज्ञानरहित: क्रियाशक्तयानतर्भगवन्तं वा प्रविशति । बहिर्नाडीषु वा समायाति । अत एव 
बुहदारण्यकषष्ठे - यत्र सुप्तो न कंचन काम कामयते (बृ. ४/३/१९) इति वारद्धयमाह । ता 
वा अस्यैता हिता नाम नाड्य: 4. तद्वां अस्यैतदात्मकामम्‌ (बृ.१/३/२१) इति भेदेन । 
सुषुसिस्तूभयत्र ज्ञानशक्तेः सर्वथा तिरोधानात्‌ । तस्मात्सुषुप्तौ न. प्रपञ्चसृष्टि 
॥ ३/२/७/२॥ 

३ अतः प्रबोध इत्यधिकरणम्‌ । 
अतः प्रबोधोस्मात्‌ ॥ ३/२/८ ॥ 

प्रबाधे संदेह ्रतियोन्याद्रवति बुद्धान्तायैवं (बु.४/३/१५) इति 
जीबसमानधर्मप्रकरणे निरूपितम्‌ । ततो नाडीभ्यः पुनरहदयदेशं गत्वा भगवतो वा समागत्य 
जागतीति । आहोखिद्यत्र स्थितस्तत एव जागर्तीति । तत्र श्रुत्यनुरोधादू दयदेशमागत्य 
जागर्तीत्येव प्राप्त । 

उच्यते । अतो नाडीम्य एव प्रबोधः । गर्तपतितस्य प्रबोधे हि ततो गमनम्‌ । . 
प्रतियोन्याद्रवर्ण तु भगवत इति । किंच । प्रबोधोस्मात्‌ । अस्मादात्मन सकाशादेव प्रबोध:। 
BSS se 
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प्रिययेव संपरिष्वक्तस्य बोधाभावे कथमागमनम्‌ । अत एव संपरिष्वक्तो निबिडनिद्र: । 
तस्माद्यत्रेव तिष्ठति तत एव प्रबोध इति सिद्धम्‌ ॥ ३/२/८॥ 
स एव तु कर्मानुस्मृतिब्दविधिभ्यः ॥ ३/२/९॥ ` 


_ किचिदाशङ्कय परिहरति । ननु प्रिययेव प्राज्ञेनात्मना परिष्वक्तस्य ब्रह्मलोकं गतस्य 
प्रबोधेन ज्ञाने मुक्त एव भवेन्न तु पुनरागच्छेत्‌ | अतो भगवदिच्छया देइनिर्वाहाय ततस्थाने 
नियुक्तोन्य एव जीव: समायातु । अन्यतः प्रबोधे तु स एव । व्यवहारस्तु तावता सेत्स्यति । 
मुक्त्यर्थ प्रयत्नस्तु न कर्तव्य इत्याशङ्कय परिहरति तुशब्दः । अस्मादपि प्रबोधे स एव | 
कुतः। कर्मानुस्मृतिशब्दविधिभ्यः, । चत्वारो देतवः । लौकिकवैदिकयोर्ज्ञानकर्ममेदात्‌ । तत्र 
लौकिके कर्मणि सामिकृतकर्मणः रेषसमापनात्‌ । न हि कश्चिदपि सुषुप्तप्रतिबुद्ध: सामिकृतं न 
समापयतीति क्ृचित्सिद्धम्‌ । तथानुस्मृतिः । न हि पूर्वदृष्टं न स्मरतीति क्कचित्‌ सिद्धम्‌ । 
शब्दाश्च - पुण्यः पुण्येन कर्मणा भवति पापः पापेन (बृ. ४/४/५) क्वैष तदाभूत्‌ कुत 
एतदागात्‌ (बृ.२/१/१६) इति । तथा सति संपद्येत्यादयश्च । विधयश्च । श्वोभूते ब्रह्माण 
वृणीते । (आ.सू.४/४/१) श्वोभूते शेषँ समाप्नुयात्‌ । एक एव यजेत । द्वादश रात्रीर्दीक्षित 
स्याह (विसं ५/५/६/७) इत्यादि ) यः क्रामयेत वीरो म आजायत (ति.ब्रा.२)२)१) 
इत्यादयः । भगवतैव मर्यादारक्षार्थ तथा करणम्‌ । पूर्वपक्षेषूक्तयो दुर्बला: । तस्मात्स एव 
प्रतिबुध्यते ॥ ३/२/९॥ 


मुग्धेर्धसंपत्तिः परिशेषात्‌ ॥ ३/२/१० ॥ 


किंचिदवराडूय परिहरति । ननु यत्र कर्मानुस्मृतयों न सन्ति तत्रान्यो भविष्यति । 
क्वचिन्मूर्च्छादिविशेषेण  सर्वस्मृतिनाशेन मुग्धभावदर्शनात्‌ तत्र . यथा 
लौकिकवैदिकन्यवहारास्तथान्यत्रापि भविष्यन्ति । अनुस्मारणादयश्र बुद्धिवृत्तय 
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गङ्गाप्रवाहजलस्य गङ्गावद्‌ य एव चिदंशस्तत्रायाति स एव तथा भवतु कि स एवेति 
निर्बन्धेनेत्याशङ्कय परिहरति । मुग्धे मुग्धभावेर्धसंपत्तिरिव न सर्वा. । न हि मुग्धस्य 
यज्ञादावधिकारोस्ति । पूर्वप्रवृत्तानि तु जीवनाधिकारात्‌ क्रियन्ते । लौकिकव्यवहारोपि 
नापूर्वः सिध्यति । पूर्वोक्तहेतुसद्भावे तु न कोपि दोषः । अतो मुम्धेर्धसम्पत्ति: पूर्वैव 
नोत्तरा। कुत एतत्‌ । परिशेषात्‌ । स एव वा न वेति 
निश्चयप्रमाणानामभावादर्थत्सदेहोबसिष्यते । तस्मात्‌ संदेहान्मुग्धेरधप्रतिपत्ति: । न तत्र 
प्राणायनविघातकृता मूर्च्छा विचार्यते । तस्याः प्राणधर्मत्वात्‌ । यथा बाल्यं शरीरधर्मः । 
व्यर्थश्व विचारः । जीवावस्था एव हि विचार्यन्ते | केवलसाक्षिवादस्तु न ब्रह्मवादः । 
तस्मादेकं एव जीव: स्वप्नादिदोषसंबन्धरहितस्ताइृशाजन्मयुक्तो भगवज्ज्ञानरहितो 
ज्ञानाधिकारीति सिद्धम्‌ ॥ ३/२/१० ॥३ ॥ 
४ उभयलिङ्गाधिकरणम्‌ । 
न स्थानतोपि परस्योभयलिङ्गं सर्वत्र हि ॥ ३/२/११ ॥ 

इदानीं विषयनिर्धारार्थ ब्रह्मस्वरुपं विचार्यते । तत्र प्रथममन्योन्यविरुद्धवाक्यानां निर्णय: 
क्रियते । तदर्थमेतावत्‌ सिद्धम्‌ । समन्वयाविरोधाम्यामेकमेव ब्रह्म प्रतिपाद्यत इति । तत्र यथा 
कार्यविरोध: परिहत एवं ब्रह्मधर्मविरोधोषि परिहरणीयः । अन्यथाबोधकता स्यात्‌ । तत्र 
स्वगतधर्माणामविरुद्धानामग्रिमे पादे विचारः । जडजीवधर्मलेन प्रतीतानामत्र विचारः क्रियते । 
तत्र बवचिजडजीवधर्मा भगवति बोध्यन्ते । क्चिन्िषिध्यन्ते | यथा - सर्वकर्मा सर्वकाम: 
(छां. ३/१४/२) । न चरते जीबधर्मा एव न भवन्तीति वाच्यम्‌ । उच्चाबचकर्मणां कामानां च 
जीवमतत्वप्रतीते: । नेतरोनुपपतते: (अ. सूः १/१/१६) इति सर्वत्र वैलक्षण्यस्योक्तत्वात्‌ । 
कार्यविशेषधर्माणा कारणे वकुमशवयत्वात्‌ । नचकारणधर्मा एव सर्वे कायँशे वा mop, इति 
वाच्यम्‌ । अस्थूलमनणु(बु.२ /८/८) इत्यादिवाक्यैः योक्तत्वात्‌ । 
Sor OD 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 





अत्र केचिदविरोधमेवमाह सर्वत्र कारणत्वाद्धगवानस्ति | 
ततश्ास्थूलेस्थूलोनणावनणुरुचावचकर्तोर्यु । उच्चावचकाम: पुथिव्यां सर्वगन्धो जलादावगन्धः । 
एबं रसादिषु । एवं स्थानतः परस्योभयलिङ्गमुपपद्नते । अथवा कारण एवं रूपमरूप 
चाकच्छेदेभेदेनाचिन्त्यसामर्थ्याद्वा । अन्यथासतः सजननप्रसंग इत्यपिना संगृहीत इति । 
एतदुभयमपि न । कुतः । सर्वत्र हि । सर्वश्रैवेतादर्श रूपं भगवत उपदिश्यते । हि 
युक्तोयमर्थः। भगवत्स्वरूपप्रतिपादकानि ह्येतानि वाक्यानि न त्वनुवादकानि । वैयर्थ्यापत्तः । 
अचिन्त्यत्वे ज्ञानानुदयः । तमेव विदित्वातिमृत्युमेति (श्वे. ३/८) भक्तया मामभिजानाति 
यावान्यश्वास्मि याइशः । ततो मां तत्ततो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरतम्‌ (भ.गी. १८/५५) इति 
ज्ञानानन्तरमेव सायुज्यप्राप्ते: | नच-यस्मामतं तस्य मतं मतं यस्य न वेद स: । अविज्ञातं 
बिजानतां विज्ञातमविजानताम्‌ (के. २/११) इति वाच्यम्‌ । शास्रानारम्भप्रसंगात्‌ । अयं च 
विरोधः परिहरणीयः । सर्वे हि विरोधा अत्र चित्त्यन्ते । नापि 
तत्तदुपादानभूतप्रदेशविरोषेणाविरोधः । अनुवादकत्वेन वैयर्थ्यापत्ते: | न च भगवति भेदोस्ति । 
रत्यारम्भमेकमेवाद्वितीयमिति वचनात्‌ । अल्पकल्पनायामपि श्रुतिविरोधः सिद्धः । 
्रुत्यविरोधार्थमेव हि प्रवृत्तः । तस्मान्न मतान्तरानुसारेण जडजीवधर्माणां सत्तासत्ते परिदर्त 
शक्ये ॥ ३/२/११ ॥ 


न भेदादिति चेन्न प्रत्येकमतद्भचनात्‌ ॥ ३/२/१२ ॥ 


प्रकारान्तरेण समाधानमाशङ्कय परिहरति । न भबुदुक्तो विरोधः संभवति । भेदात्‌ । 
कारणकार्यषु सर्वत्र भेदाङ्गीकारात्‌ । प्रपञ्चविलक्षणं ब्रह्म भिन्नम्‌ । प्रपञ्चधर्मवद्‌ ब्रह्म भिन्नम्‌ 
। तथाज्गातं ज्ञातं च । एकस्य भैदस्याङ्गीकारे सर्वमुपपद्यत इति चेन्न प्रत्येकमतद्वचनात्‌ । 
अभेदवचनात्‌ । इयं पृथिवी सर्वषां भूतानां मधु (बृ.२/५/१) इति ब्राह्मणे - अयमेव स 
प्रोयम्‌ (बु.२/५/१) इति सर्वत्राभेदवचनात्कार्यकारणरूपप्र काराणां भेदनिषेधात्‌ । तस्मान्न 
भैदाड़ीकारेण श्रुतयो योजयितुं राक्याः ॥ ३/३/१२ ॥ 


| 
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अपि चेवमेके ॥ ३/२/ १३ ॥ 


भेदाङ्गीकारे बाधकमाह । अपिच । एवमेवामेदमेव भेदनिषेधेरैके. शाखिनो वदन्ति । 
मनसैवेदमाप्षव्यम्‌ । नेह नानास्ति किंचन । मृत्योः स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति 
(क.४/११) इति भेददर्शननिन्दावचनात्‌। तस्मान्न भेदाङ्गीकारः कर्तु शक्यः । इव शाब्दो 
बहुस्यामिति व्यावृत्त्यर्थ: । तस्मादुपनिषत्सु सर्वप्रकारोविरोधः सिद्धः॥३।३।१३।४॥ 


५ अरूपवदेव हीत्यधिकरणम्‌ । 
अरूपवदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌ ॥ ३/२/१४॥ 


एकदेरिमतेन समाधानमाह । कथमत्र संदेहो विरोधो वा । जडजीवधर्माणां 
बिधिनिषेधयोर्हि जडजीवधर्मा भवन्ति । अन्यत्र तूपदिश्यमाना उपासनार्था भवन्ति । ननूक्तो 
भेदाभावः । सत्यम्‌ । तथापि कार्यकारणांशभावकुतस्य भगवद्धिहारार्थ जातस्य भेदस्य 
निषेद्ुमशक्यत्वात्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्मणि जडजीवधर्माणां निषेधो युक्तः । उपचारात्तु सर्वकर्मादयः। 
विपरीतं किं न स्यादत आह । अरूपवदेव । रूप्यते निरूप्यते व्यवहियत इति रूपं 
सर्वव्यवहारविषयत्वं ` तद्युक्तं रूपवद्विश्वम्‌ । ब्रह्म तु तद्विलक्षणम्‌ । 
कार्यकारणांशांशिनोर्वैलक्षण्यस्य युक्तत्वात्‌ । नन्वैलक्षण्यमपि युक्तं कारणत्वादत आह । 
तत्प्रधानत्वात्‌ । तस्य ब्रह्मणः प्रधानत्वानमुख्यत्वात्‌ । यत्र हि तत्प्रतिपाद्यते तत्र तस्य 
मुख्यत्वम्‌ । ब्रह्मप्रतिपादने ब्रह्मधर्माणामेव मुख्वयत्वम्‌ । नान्यधर्माणाम्‌ । यथा प्रशासनस्य 
मुख्यत्वं तथश सर्वकर्मेति लौकिकधर्मानुवादेन भगवत्संबन्धे स्पष्टमेवामुख्यत्वम्‌ । 
बिशिष्टबोधनेपि सर्वराब्दस्य प्रसिद्धानुवादकत्वादतिरिक्तकल्पनायां गौरवात्‌ प्रमाणाभावाच्च 
यथाकथंचित्तदर्मसेन ज्ञानस्यैबोपयोगाहोकधमनिवानू्य वैशिश्यबोधनमुचितम्‌ । अरूपमिति 
वक्तव्येरूपवदिति वचनं भिन्नधर्माणामेमंैवं निर्णयो न तु प्रशासनवद्‌ भगवद्ध्माणाम्‌ । 
तस्मात्कार्यवत्तद्धर्माणामपि कार्यत्वाद्‌ भगवत्तं न भगवद्धर्मत्वमिति सिद्धम्‌ ॥ ३/२/१४॥ 
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प्रकाशवच्चावैयर्थ्यात्‌ ॥ ३/२/१५ ॥ 


ननु सर्वव्यहारातीते शास्रबैफल्यम्‌ । मनसैवेदमाप्तव्यम्‌ (क.४/११) इति विरोधश्च न 
परिहृतः । तं त्वौपनिषदं पुरुषं पच्छामि (बृ.३/९/२६) यतो वाचो निवर्तन्ते (तै.२.९) इति 
चेत्यत आह । प्रकाशबत्‌ । सौरप्रकादो व्यवहार्योव्यवहार्यश्व । न हि स्वतः संपादयितुं 
शाक्यते स्थापयितुं बा । आगते तु सूर्य मेघाद्यमावे सानिध्यमात्रेण व्यवहारः कर्तु शक्यते । 
तथा लौकिकवाडमनोमिर्न शक्यते व्यवहर्तुम्‌ । ईश्वरसंनिधाने तु शक्यत इति यमाह श्रुति:। 
कुत एतदवगम्यते तत्राह । अवैयर्थ्यात्‌ । अन्यथा शास्रं व्यर्थ स्यात्‌ । चकाराद्धर्माणां 
तथात्वविरोधः परिहृतः । आसीनो दूरं ब्रजति (क.१/२/२०) अपाणिपादो जवनो गृहीता 
पद्यत्यचक्षुः स शुणोत्यकर्ण: (थे.३/१९) इत्यादाबलौकिका भगवद्धर्मा उच्यन्ते । 
अकारणककार्यवचनाद्‌ ब्रह्मधर्माणां चकार्यत्वं बोधयति । तस्मादव्यवहार्येपि न शास्रबैफल्यम्‌ 
॥ ३/२/१५ ॥ 


आह च तन्मात्रम्‌ ॥ ३/३/१६ ॥ 


किंचिदाशङ्कय परिहरति । नन्वलौकिकानीन्द्रियाणि बिरोधाभावाय कथं न कल्प्यन्ते । 
अन्यथाकारणककार्यत्वं तस्य च नित्यत्वमलौकिकत्वं ततश्च पश्यत्यचक्षुरिति विरोध 
इत्याशङ्कय परिहरति । आह च श्रुति: स्वयमेव तन्मात्रं प्रज्ञाधनमात्रम्‌ । स यथा 
सैन्धवधनोनन्तरोबाह्यः कृत्खो रसघन एवं वा अरेयमात्मानन्तरो बाह्यः कृत्स्नः प्रज्ञानघन एव 
(बु.४/५/१३) इति स्वरूपातिरिक्तानामिन्ट्रियाणामभावात्‌ । च क्रियाभावोपि । वेदविरोधेन 
तथा कल्पयितुमशक्यत्वात्‌ । वेदनिःश्वासायनभूतसमुत्थानादेरक्तत्वाच .। अतो नेन्द्रियाणां 
परिकल्पना । किंतु सर्वाकारस्वरूपं वस्त्वेव तादशमिति मन्तव्यम्‌. । कृत्स्नबचनात्‌ । 
चकारात्‌ - सर्वेन्द्रियविवर्जितम्‌ . (भ.गी. १३/१४) इति स्मृतिरपि । 
तस्मान्नेनद्रियकल्पनाबिरोधः .॥ ३/३/१६ ॥ | 
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दर्शयति चाथो अपि स्मर्यते ॥ ३/२/१७ ॥ 


पुन: प्रकारान्तरेण विरोधमाशङ्कय परिहरति । ननु ब्रह्म जगत्कारणमिति सिद्धम्‌ । तच 
समवायि निमित्तं चेति । कारणधर्मा एव हि कार्ये भवन्ति । असंभावनायां त्वन्यथा कल्पनम्‌ 
| कामादयो धर्माश्च श्रुती विहिताः । ते ब्रह्मण एव भवितुं युक्ताः । निषेधिकापि श्रुतिः । न 
हि वेदवादिनामणुमात्रप्यन्यथा कल्पनमुचितमित्याशङ्कय परिहरति । दर्शयति श्रुतिरेव 
जडजीवधर्माणां भगवत्यभाव इति । द्वे वाव ब्रह्मणो रूपे (बु. २/३/१) इत्युपक्रम्य द्वेधा 
पञ्च भूतान्युक्वा - अथात आदेशो नेति नेति (बु. २/३/६) इत्याद । इतिशाबवः 
प्रकाराची । ब्रह्म पञ्च महाभूतानि भवति नत्वेवंप्रकारकम्‌ । तत्साधयति । न भवत्येव ब्रह्म 
ताद्दशम्‌। हि युक्तोयमर्थः । एतस्माजातमिति । न हि कार्यकरणयोरेकः प्रकारो भवति । अतो 
नेति नेतीति प्रकारनिषेधोपसंहारः । नतु समवायित्वमात्रत्वम्‌ । कित्वन्यत्परमस्तीति रूपं 
निरूप्य नाम निरूपयति । सत्यस्य सत्यमिति । तेन प्रपञ्चातिरिक्बरह्मणो 
विद्यमानत्वाापञ्चधर्मवचनं तस्मिन्ञीपचारिकमेव युक्तम्‌ । श्रुत्यैव तथा प्रतिपादनात्‌ । 
चकारः पूर्वयुत्तयुनुसंधानार्थ: । अथो इति प्रक्रमभेदोपि । अथात आदेश इति भिन्नप्रकमेणाह । 
श्रुतेरन्यार्थतानिराकरणायाह । अपि स्मर्यते । अनादिमत्परं ब्रह्म न सत्तन्नासदुच्यते 
(भ.गी.१३/१३) इति । सदसतोः क्षेत्रत्वात्‌ । ब्ञेयनिरूपणे, निषेधः । प्रपञ्चधर्मा 
भगवत्युच्यन्ते वेदादौ न तु तद्धर्मा भवन्तीति ज्ञापयति । तस्माच्छुतिसमृतिभ्यामेव तथा निर्णयः 
॥ ३/२/१७॥ | 

अत एव चोपमा सूर्यकादिवत्‌ ॥ ३/२/१८ ॥ 


प्रपञ्चधर्मा भगवत्युपचारादुच्यन्ते - इत्यत्र निदर्शनमाइ । अत एवेममेव 
निर्णयमाश्रित्य-समःप्हुषिणा समो नागेन समो मशकेन सम एभिस््रिभिलोकैः समानेन सर्वेण 
(बृ.१/३/२२) इति निरुपमस्य भगवतो युदुपमानं तत्‌ तद्वर्मसंबन्धात्‌ । न चात्र 


स्वतन्त्रताहशधर्मवर्ल॑ ब्रह्मणो वक्तुं युक्तम्‌ । नन्विदमपि विरुद्धमित्याशइय दृ्ान्तमाह । 
oe 
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सूर्यकादिवत्‌ । सूर्येण सहितं जलं सूर्यकम्‌ । यथा ह्ययं ज्योतिरात्मा विवस्वानपो भिन्ना 
बहुधेकोनुगच्छन्‌ । एकधा बहुधा चैव श्यते जलचन्द्रवत्‌ ॥ (ब्र. बिं. १२) इति | 
यथेतरसंश्लिष्टस्योपमानत्वमेवं - समः प्लुषिणा (बु.१/३/२२) इत्यपि । चकारस्तु 
विरोधाभावो वक्तव्योधिकरणं च संपूर्णमेकदेशिन इति सूचयति । तस्माजडजीवधर्माणां 
भगवत्युपचारः । निषेधस्तु मुख्य इति ॥ ३/२/१८ ॥५॥ 


६ अम्बुवदग्रहणादित्यधिकरणम्‌ । 
अम्बुवदग्रहणात्तु न तथात्वम्‌ ॥ ३/३/१९ ॥ 


मुख्यसिद्धान्तं वक्तुमेकदेशिनं दूषयति । तुशब्दस्तथा सिद्धान्तं व्यावर्तयति । तथात्वं 
समवायातिरिक्तस्य तद्धर्मयोगात्‌ । जडजीवधर्मयोगात्सर्वकामत्वादयो न भवन्ति | कुतः । 
अम्बुवद्यहणात्‌ । सर्वपरस्य हि प्रतिबिम्बेधिकरणधर्मवत्तम्‌ | तत्र रूपरहितं तत्र विद्यमानं च 
न प्रतिमिम्बत इति वक्तव्यम्‌ । तथापि स्वमतविरोधादम्बुबदग्रहणमिति । स्वच्छमम्बु प्रतिबिम्बं 
शृड्गाहाति । न हि तथा धर्मा शृहीतुं शक्नुवन्ति । धर्मत्वाच । स्वच्छमम्बु प्रतिबिम्बं गृह्णा । 
न हि तथा धर्मा गृहीतुं शक्नुवन्ति । धर्मत्वाच्च । सर्वाधारत्वेन तथोच्यमाने वैयर्थ्यमिति 
पूर्वमवोचाम । । 

नच आमात्कल्पनं वेदेनोच्यते । अप्रतारकत्वात्‌ सर्वज्ञत्वाच | बिप्लववादिन एव एवं 
वचनं न वैदिकस्य । पुथिव्या तिष्ठन्‌ (बु.३/७/३) इत्यादिविरोधश्च । तस्माद्रह्ाधर्मा एव 
सर्वकामादयो न तूपाधिसंबन्धादौपचारिका इति ॥ ३/२/१९॥ 


वृद्धिन्हासभावत्वमन्तर्भावादुभयसामञ्जस्यादेवम्‌ ।३/२/२०॥ 
सिद्धान्तेन विरोधपरिहारमाइ । विरोधो हि परिहरणीयो लोकवेदाभ्यां तदनुसारेण । 
महानबकारोल्पोबकाशो यथावकाश दश चमसानिति लौकिकवैदिकब्यवहारो वस्तुधर्मविरुद्धो 
दश्यते । व्यापकत्वं वृद्धिहासौ चाकाशस्यैव | तत्र यथा करके प्रविष्ट आकाशस्तथा 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


व्यपदिश्यते । तथा सत्युभयसामञ्जस्यं भवति । अन्यथैकतरबाधो भवति । खं 
तत्तदनुप्रवेशाद्‌ ब्रह्माप्येवम्‌ । न चौपाधिकत्वम्‌. । जपाकुसुमलौहित्यवदन्यधर्मत्वाभावात्‌ । 
अन्यानुविधायित्वेपि स्वधर्मा एव ते । कारणत्वादिवत्‌ । न चागन्तुकत्वात्तद्धर्मा एव न 
भवन्तीति वाच्यम्‌ । अन्यधर्मत्वे प्रमाणाभावात्‌ । तदतत्वप्रतीतेश्व दृ्टत्वाच्चाविरोध:। 
अविरोधप्रकारोयम्‌ । यथोभयसामञ्जस्यं भवति प्रकारोपि तस्यैव तथा वक्तव्य: । 
तस्माद्यथाकाशस्य वृद्धित्हासभाकत्वं करकादिष्वन्तर्भावात्तयैवोभयसामञ्जस्यादेवं ब्रह्मापि 
ृद्धिहूदासपदेन शरीर आकाइाजीवयोरकमुदाहरणं बोधयति ॥ ३/२/२०॥ 


दर्शनाच्च ॥३/२/२१ ॥ 


हेत्वन्तरमाह । भगवति सर्वे विरुद्धधर्मा दृश्यन्ते | न हि दृष्टेनुपपन्न॑ नाम । 
व्याधातात्‌। तादृशमेव तदस्त्विति त्वध्यवसायः प्रामाणिकः । 
चकारादुलूखलबन्धनादिद्रत्यक्षमेवोभयसाधकं दृष्टमिति । अथो अमुष्यैव ममार्भकस्य 
(भा. १०/८/४०) इति च । तस्माच्छुतिप्रत्यक्षैः सर्वविरुद्धधर्माश्रयत्वेन ब्रह्मप्रतीतेर्न 
विरोधः ॥ ३/२/२१ ॥ 

प्रकृतैतावत्त्वं हि प्रतिषेधति ततो ब्रवीति च भूयः ॥ ३/२/३३ ॥ 

परमार्थतो विरोधं परिइत्य युक्त्यापि प्रतिषेधति । ननु सर्व 
बिशेषधर्माणामस्थूलादिवाव्यैनिषिधात्‌ कथमविरोधः प्रत्येतव्य इति चेत्तत्राह । नैतावत्न हि 
प्रतिषेधति । प्रकृते यदेताबत्‌ परिहश्यमाना यावन्तः पदार्था लौकिकास्तेषामेब धर्मान्‌ 
निषेधति। प्रतीतस्यैव हि निषेधात्‌ । अतो जगद्धैलक्षण्यमेवास्थूलादिवाक्यै: प्रतिपाद्यते न तु 
वेदोक्ता ब्रह्मधर्मा निषेधं शक्यन्ते । कुत एतदवगम्यते तत्राह । ततो ब्रवीति च भूयः । यत्रैव 
वाके पूर्व निषेधति तस्मिन्नेव वाक्ये पुनस्तमेव विधत्ते | यतो वाचो निवर्तन्ते । अप्राप्य 
मनसा सह । आनन्दं बरह्मणो विद्वान्‌ (तै.२/९) इति । तथास्थूलवाक्येपि - एतस्यैव ओतश्च 
__ >> न SR ननम 
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प्रोतश्च (बु.३/८/११) इति । चकारादेकवाक्योपाख्यानभेदौ सगृहोतौ । सवेत्र 
लौकिकं प्रतिषेधत्यलौकिकं विधत्त इति युक्त्या निर्णय: । तस्माद्‌ युक्‍त्याप्यविरोध: 
॥ ३/२/२२॥६॥ 


७ तदव्यक्तमाह हीत्यधिकरणम्‌ । 
तदव्यक्तमाह हि ।। ३/२/२३ ॥ 


झाब्दबलविचारेण विरोधं परिहत्यार्थगलविचारेणाविरोधप्रतिपादनायाधिकरणमारभते। 
सर्वाणि विरुद्धवाक्यान्युदाहृत्य चिन्त्यन्ते । न चक्षुषा गृह्यते (मुं. ३/१/८) कश्चिद्धीरः 
प्रत्यगात्मानमैक्षत्‌ (क.२/४/१) चापि वाचा (मुं. ३/१/८) सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति 
(क.१/२/१५)' अप्राप्य मनसा सह ( तै. २/९). मनसैवेदमात्यम्‌ (क.४/११) 
अस्पर्शमगन्धमरसम्‌ (क. ३/१५) सर्वरूपः सर्वगन्धः सर्वरसः (छां. ३/१४/३२ ) 
अपाणिपादः (श्वे. ३/१९) इत्यादि । विश्वतश्रक्षु: (ऋ.सं.१०/८१/३) इत्यादि । 
निर्गुणश्र। यः सर्वज्ञः सर्वशक्तिः (छां.३/१४/२) इत्यादि विरुद्धवाक्यानि | न हि वस्तु 
द्विपं संभवति । वाक्यद्वयमपि प्रमाणम्‌ । तथा सति प्रमाणान्तरानुरोधेनैकस्य स्वार्थ 
प्रामाण्यमन्यस्योपचरितार्थत्वमिति युक्तम्‌ । तत्र प्रत्यक्षानुरोधेन निर्णयो बिचार्यति । तत्र 
पूर्वपक्षमाह । तदव्यक्तम्‌ । तद्रह्माव्यक्तमेव भवितुमर्हति । कुतः । आह हि । 
श्रुतिप्रत्यक्षाभ्याम्‌ । नेति नेत्यात्मा । अगृह्यो न हि गृह्यते (बु. ३/९/२६ ) नहि गृह्यत 
इत्यनुभवसाक्षिकं प्रमाणं श्रुतिराह । न हि केनचिदपि चक्षुषा मनसा वा ब्रह्म दृष्टमस्ति । 


सर्वरूपत्वे तु सर्वैरेव द्रष्टं शक्येत । तस्मात्सर्वधर्मव्रेन ्रतिपादकान्युपचरितार्थान्येव । 
अनुभवविरोधादित्येवं प्राप्तम्‌ ॥ ३/२/२३॥ | 
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अपि संराधने प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ || ३/२/२४॥ 


अपीति पूर्वपक्षगर्हायाम्‌ । सर्वथा मूर्खः पूर्वपक्षवादी । यतः संराधने सम्यक्‌ सेवायां 
भगवत्तोषे जाते इृऱ्यते । श्रद्धाभक्तिध्यानयोगादवेहि (कै.१/२) । यमेवैष वृणुते तेन लभ्यः 
(मुं. ३/२/३) भक्तया त्वनन्यया शकय अहमेवेविधोर्जुन । जञातुं दरं च तत्ते प्रवेष्ठ च 
परंतप (भ.गी. ११/५४) इति द्विबिधमपि रूपं दृश्यते । ततस्तु तं पश्यते निष्कलं ध्यायमानः 
(मुं. ३/१/०८) अनेकबाहूदरबकानेत्रं पश्यामि त्वां सर्वतोनन्तरूपम्‌ (भ.गी.११/१६) इति । 
संराधकस्य स्वानुभवो श्रुबादीनामनुमापकत्वं च । तस्मात्रत्यक्षानुमानाम्यां श्रुतिस्मृतिभ्याँ वा 
ब्रह्म साकारमनन्तगुणपरिपूर्णं चेति नाव्यक्तमेवेति निश्चय: । अतो 

ब्रह्म ॥ ३/२/२४३/७ ॥ 
८ प्रकाझादिवच्चेत्यधिकरणम्‌ । 

प्रकाझादिवच्चावैरोष्यं प्रकाशश्च कर्मण्यभ्यासात्‌ ॥ ३/२/२५॥ 

पुन: प्रकारान्तरेण पूर्वोक्तमेव स्थिरीकर्तुमधिकरणान्तरमारभते । सूत्रद्वयेन 
पूर्वपक्षट्यमाह । ननु प्रत्यक्षानुरोधेनोभयविधवाक्यसमाधान नोपपद्यते । वस्तुशक्त्यैव निर्णय 
उचित: । नतु भ्रुतिप्रत्यक्षाम्याम्‌ । यथा प्रकाशजलसुवर्णादीनामनेकविधत्व नाङ्गीक्रियते । 

सूर्यचन्द्रमणिप्रकाशादिषृष्णशीतानुभवरूपस्पर्शा: प्रतीयन्ते । न हि तेजसि तावन्त: स्पर्शा 

अङ्गीक्रियन्ते । जले च हिमतप्तकुण्डादिषु । तथा सुवर्ण वर्णेदा: । न हि सर्वे स्वाभाविका: । 
तेजस्त्वादिस्वभावहानिप्रसंगात्‌ । तथा ब्रहमणोप्यैोष्यमङ्गीकर्तव्यम्‌ । निर्विरोष हि ब्रह्मेति 
सर्वप्रसिद्धि: । चकारादेवं साधकाः - अगृह्यो न हि गृहते (बु. ३/९/२६) इत्येवमादयः । 
ननूक्ते भक्तस्य तथा साक्षात्कारात्ताटशश्रुतेश्व नेकविधत्वमज्जीकर्तु शक्यत इति वा नैष दोष: । 
प्रकादाश्च कर्मणि तपःप्रणिधानादिकर्मणि भगवतः प्रकाशः । तत्र तेषां कामस्तथा 
प्रकरीभवति। चकारादप्रकादान्यथाप्रकाशौ । तत्र हेतु: । अभ्यासांदावृत्ते: । यद्येकवारं प्रकट; 
स्यात्तदा तद्रूपत्वमङ्गीकियेतापि प्रतिभक्त प्रतिकर्म चाबिर्भावः । अत: प्रकाशोपि कृत्रिम एव | 
दीपप्रकाशवत्‌ । अन्यथा सर्वदा स्यात्‌ । तस्मान्न भक्तप्रत्यक्षेण निर्णय: ॥ ३/२/२५॥ 
SS 
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अतोनन्तेन तथाहि लिङ्गम्‌ ॥ ३।३।२६॥ 


फलितमाह । अतः - अभ्यासादनन्तरूपेणाविर्भावः । न ह्येकं वस्तु 
प्रतिक्षणमन्याद्शं भवति निमित्तभेदव्यतिरेकेण । क्वचिद्धक्तकामश्च निमित्तत्वेन प्रतीयते। 
नहि निमित्तभेदेन जायमानं वस्तु भवति । किंतु तथा सति लिङ्गं विग्रह एव भवति । 
युक्तश्चायमर्थः । यद्यद्धिया त उरुगाय विभावयन्ति तत्तद्वपुः प्रणयसे सदनुग्रहाय (मा. 
३/९/१२) इति । अतः श्रुत्या प्रत्यक्षेण वा तथा निर्णयः कर्तु शक्यः । 
तस्मात्सर्वागोचरमेव ब्रह्मेत्येबं प्राप्तम्‌ ॥ ३/२/२६ ॥ 


उभयव्यपदेशात््वहिकुण्डलवत्‌ ॥ ३/२/२७ ॥ 


तदाब्दः पक्षं व्यावर्तयति । नैवं केवल्युक्तया लोकदृष्टान्तेन निर्णयः शक्यते कर्तुम्‌ । 
अन्यथेदं शास्रे व्यर्थमेव स्यात्‌ । अत्र हि वेदादेव ब्रहमस्वरूपञ्गानम्‌ । तत्कथं स्वरूपशक्तया 
निर्णयः । ब्रह्म तूभयरूपम्‌ । उभयव्यपदेशात्‌ । उभयरूपेण निर्गुणत्वेनानन्तगुणत्वेन 
सर्वविरुद्धधर्मेण रूपेण व्यपदेशात्‌ | तर्हि कथमेकं वस्त्वनेकधा भासते । तत्रांह । 
अहिकुण्डलवत्‌ । यथा सर्प ऋजुरनेकाकारः कुण्डलश्च भवति तथा ब्रह्मस्वरूप सर्वप्रकारं 
भक्तेन्छया तथा स्फुरति । कल्पनाशास्ने हीदं बाधकम्‌ । अनेककल्पनागौरवं चेति । न तु 
केवलं श्रुत्येकसमभिगम्ये । न च राञ्रयैफल्यम्‌ । एवं साधनार्थत्वात्‌ । अत्रैव हि 
सूरव्यामोहादन्यदास्रोत्पत्तिः । अतः सर्ववरद्धधर्माणामाश्रयो भगवान्‌ । न हि 
प्रमाणश्रुतदृ्टेनुपपत्तिरस्ति यदर्थं युवत्यपेक्षा । लोकेपि शरीरान्तः करणादीनि 
परस्परविरुद्धदयामारकत्वादीनि विषयभेदेनैकस्मिन्नि क्षणे प्रतीयन्ते । तस्मात्सकलविरुदधध्मा 
भगवत्येव वर्तन्त इति न कापि श्रुतिरपचरिता्ेति सिद्धम्‌ ॥ ३/२/३७ ॥८॥ 
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| 


९ प्रकाशाश्रयवद्वेत्यधिकरणम्‌ । 
प्रकाशाश्रयवद्वा तेजस्त्वात्‌ ॥ ३/२/२८ ॥ 


धर्मरूपविचारेण पूर्वोक्तपक्षद्वयं स्थापयितुमधिकरणारम्भः । ननु धर्मा नाम के ब्रह्मणो 
भिन्नास्तक्रार्यरूपा आहोस्विद्रहैवेति संशयः । तत्र लोके कार्यस्यैव 
पटरूपादेस्तद्धर्मत्वात्समवेतत्वात्तन्नित्यतायां प्रमाणाभावात्स्वाभाविकत्वमात्रेण नित्यत्वकल्पनायां 
गौरवापत्तेः - एकमेवाद्वितीयम्‌ (छां.६/२/१) इति श्रुतिबिरोधाच । धर्माः प्रपञ्चवत्कार्याः | 
तथा सति ब्रह्म सर्वकल्पनारहितमेव सेत्स्यतीत्येवं प्राप्ते । 


इदमुच्यते । प्रकाशाश्रयवदा । वादाब्दः पक्षं व्यावर्तयति । यथा प्रकाशाश्रयाः 
सूर्यादयः प्रकाशेन न भिन्नाः । पृथकृस्थित्यमावात्‌ । समवेतत्वाच । मूलाविच्छेदरूपेण 
तदाधारतया स्थितत्वाच । नापि सूर्य एव । भिन्नप्रतीते्विद्यमानत्वाच .। तादृशमेव 
तद्वस्तृत्पत्तिसिद्धमिति मन्तव्यम्‌ । कल्पनायामापि यथा सूर्यप्रकाशयो: कल्पनेवं 
्रह्मधर्मयोरपि। न ह्यन्यथा वेदे प्रवृत्तिनिषेधशेषता सत्यन्ञानानन्तानन्दपदानां सामानाधिकरण्यं 
वा संभवति । लक्षणायां तु सुतरामेव धमपिक्षा । अतो विशिष्टपदार्थ एव ताहशो वेदसिद्ध 
इति मन्तव्यम्‌ । तत्र हेतुः। तेजस्त्वात्‌ तेजःशब्दवाच्यत्वात्‌ । बृहुदूरव्याप्त्यर्थमेव हेतुरुक्तः । 
आतपादेर्पर्मतेन धर्मत्वेन च प्रतीतेः । अपूर्वबदेव दष्टत्वाच्छुतत्वाच्च न धर्मेष्वपि युक्त्यपेक्षा । 
तस्मात्‌ सिद्धं यथाश्रुतमेव ब्रह्मेति ॥ ३/२/२८ ॥ 


पूर्ववद्वा ॥ ३/२/२९ ॥ 


एकदेशिमतेनापि सर्वसमाधानमाह । अथवा - अरूपवदेव हि (ब्र.सू ३/२/१४) 
इत्यादिपञ्चसूत्र्या यः सिद्धान्तः कथितस्ताइशं वा ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌ । 


अयमाइायः । वेदस्थापनार्थं वेदस्थापनार्थ हि प्रवृत्तिः । तत्र यथाक्षरमात्रस्यापि बाधो 
न भबति तथा वक्तव्यम्‌ । यदर्थमुभयरूपताङ्गीकृता तत्र धर्माणां स्वरूपनिर्वाहार्थमवऱ्यं 


-----₹्फक्तरूएए >> ऋछऋछ्लछ््न्रऋओए 
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ब्रहाबैलक्षक्ष्यमङ्गीकर्तव्यम्‌ । तथासति एकमेवाद्वितीयम्‌ (छां. २/२/१) इति बाघ प्रसज्येत। 
तथा चोत्पत्त्या विचारे निर्द्ध्मकमेव पूर्व ब्रह्मेति प्रतिपत्तव्यम्‌ । उपपत्यापि विचार 
पूर्वानुरोधेनैव कर्तव्य: । तत्र धर्माणामपि ब्रह्मत्वे एकविज्ञानेन सर्वविज्ञानमुपपद्यते नान्यथा । 
ततश्च प्रथम ब्रह्म स्वधर्मरूपेण भवति । तदनुक्रियादिरूपेण प्रपञ्चरुपेण च । तावंतेव 
सर्ववेदार्थसिद्धे: । न च लौकिकी युक्तिस्तत्रापेक्ष्यते । येन तादृशस्य कथं सर्वभाव इति 
पर्यनुयोगो भवेत्‌ । धर्मकल्पनायामपि - नेषा तर्केण मतिरापेनया (क.१/२/९) इति 
समानम्‌ । उत्पत्त्या चोपपत्त्या च बिचारद्वयम्‌ । उपपत्त्या पूर्वनयनं स्वसिद्धान्तः । 
एकदेशिनस्तद्विपरीतम्‌ । उभयमपि सूत्रकारस्य संमतमिति ॥ ३/२/२९ ॥ 


प्रतिषेधाच्च ॥ ३/२/३० ॥ 


एकदेशिमत उपपत्त्यन्तरमाह । एकमेवेत्युकत्वा पुनरब्रितीयमिति द्वतीयं प्रतिषेधति । 
स एवकारेणेब सिद्धो व्यर्थः सन्‌ धर्मनिषेधमपि सूचयति । ऐक्षतेति वचनाततुत्पत्तिः । 
चकारादेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानोपक्रमः परिगृहीतः । तस्मान्न ब्रह्मणि कश्चिद्विरोध इति सिद्धम्‌ 
॥३/२/३०॥९॥ 
१० परमतः सेतून्मानेत्यधिकरणम्‌ । 
परमतः सेतून्मानसंबन्धभेदन्यपेदेशेभ्यः । ३/२/३१ ॥ 


धर्मिधर्मविरोधः परिहृतः । धर्म्यन्तरविरोधपरिदारार्थमधिकरणमारभते । तत्र 
पूर्वपक्षमाह। परमतः । अतोपि ब्रह्मणः परमन्यदुत्कृष्ट फलमस्ति । तत्र वैदिकहेतवः । 
ेतून्मानसंबन्धभेदन्यपदेरोभ्यः । यद्यपि समन्वय एवैते दोषाः परिहृतास्तथापि 
स्वरूपबिरोधपरिहारप्रस्तावात्युनरुच्यन्ते । सर्ववाक्यप्रतिपाद्यकमेवेत्यपि न सिद्धम्‌ । एतैहतुमि 
परिच्छेदेन धर्मिमेदे सिद्धे न पूर्वाधिकरणसिद्धान्तविरोध: । ननु समन्वयेन ब्रह्मत्वमुत्तरपादेनेक्य 
ूर्वाधिकरणेनाविरोध इति व्यर्थमिदमधिकरणमिति चेन्न | अर्थगलविचारोयं समन्वये चोत्तरपादे 
च शब्दबलविचारः । धर्मिविचारानन पूर्वेण तार्थत्वम्‌ । क 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


फलत: साधनेभ्यश्र प्रमेयाञ्च प्रमाणत: । 
बिचारेणाबृहत्तच्चेत्‌ कोन्यः साधयितुं क्षमः ॥ ३८ ॥ 


अतो हेतून्माधकानाह । एकदेशबाधकत्वात्‌ तत्र फलतो बाधहेतुमाह सेतुव्यपदेशात्‌ - 
अथ य आत्मा स सेतुर्विधृतिः (छां. ८/४/१) इति दहर उत्तरेभ्यः (ब्रूसू, १/३/१ ३) 
इत्यत्र ब्रह्मत्वमस्य सिद्धम्‌ । अथ य इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्ति (छां.८/१/६) इत्युपक्रम्य - 
सर्वेषु लोकेषु कामाचारो भवति (छा.८।१।६) इत्युकत्वा कामानुपपाद्याज्ञानव्यवधानं 
ज्ञानप्रशंसार्थमुक्तवा ज्ञानानन्तरं संसारसंबन्धाभावाय सेतुत्वं बदति । पापाब्धितरणार्थं यश्च 
तरति तदृताश्च दोषा गच्छन्तीति च । अतः संसारफलयोर्मध्ये विद्यमानत्वात्तीर्णस्येव 
फलश्रवणात्‌ फलरूपं वस्तु किंचिदन्यदस्तीति ज्ञायते । निधित्वेन फलवचनमवान्तरफलपरे 
भविष्यति ।  एतमानन्दमयमात्मानमुपसंक्रम्य (तै.३/५) इत्यप्यत्रोदाहरणम्‌ । 
तथोन्मानव्यपदेशात्‌ । तत्रैव - यावान्वा अयमाकारास्तावानेषोन्त्दयआकाशः (छां.८/१/ 
३) इतिसाधनयुक्तिप्रश्न उन्मानेन परिच्छेद निरूपयति । दुृष्टन्तदार्शन्तिकत्वेन ज्ञानं साधनं 
तत्र बहिराकाइाज्ञानमपि साधनं भवति । चतुष्पाच ब्रह्म भूतादिपादाश्च ज्ञातव्याः । तथा 
संबन्धन्यपदेशात्‌ । तत्रैव प्रमेयनिरूपणप्रस्तावे - उभावप्यस्मिन्‌ (छां. ८/१/३) 
इत्यादिनाधाराधेयसंबन्धो निरूपिइ. । अत्र च वस्तुपरिच्छेदो निरूपितः । प्राज्ञेनात्मना 
संपरिष्वक्तः (बृ. ४/३/२१) इति च । तथा भेदव्यपदेशात्‌ । य एषोन्तरादित्ये हिरण्मयः 
पुरुषो इश्यते । य एषोन्तरक्षिणि पुरूषो इश्यते (छां. १/७/५) इत्यत्र स्थानद्व्यस्थितयोः 
पुरुषयोः परस्परं धर्मातिदेशमाह । अक्षिस्थितनिरूपकमतिदेशः प्रमाणामिति । धर्म्यभेदे तु स 
एवायमिति वदेत्‌ । अतो देशकालवस्तुस्वरूपपरिच्छेदाबतुर्विधपरिच्छेदरहितमन्यत्‌ 
किंचिदस्तीति प्रतिपत्तव्यमित्येवं प्राप्तम्‌ ॥ ३/२/३१॥ । 
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सामान्यात्तु ॥ ३/२/३२ ॥ 


तुशब्दः पक्षं व्यावर्तयति । समानस्य भावः सामान्यंम्‌ । 
सेत्वाकाझादिशब्दास्तद्धर्मातिदेशार्थमुच्यन्ते न तु तद्भतं दोषमपि कल्पयन्ति । 
संसारसागरोत्तरणोपायत्वत्सेतुत्वं निर्छपायाकाशत्वम्‌ । कामादिभिर्दोहाय  चतुष्पात्तम्‌ । 
अमृतत्वाय षोडशकलत्वम्‌ । अदुर्लभत्वाय संबन्धः । दिव्यत्वाय धर्मातिदेशः । 
कुण्डपायिनामयने मासाग्नहोत्रवद्‌ गुणार्थमेव वचनम्‌ न दोषार्थमिति न ततोन्यशङ्डोत्पादनीया । 
तस्मान्न पूर्वोक्ता दोषा: ॥ ३/२/३२ ॥ 


` बुद्द्यर्थः पादवत्‌ ॥ ३/३/३३ ॥ 


अन्यसमानधर्मवत्त्वं कुत्रोपयुज्यत इत्यत आह । बुद्द्यर्थ: । तथा व्यपदेशो 
बुध्धर्थ: । बुद्धिरेव प्रयोजनं यस्य । तथोपासनार्थमयुक्तमित्याशङ्क्य दृष्टान्तमाह। 
यथा भूतादीनां पादत्वज्ञानमुपासार्थं तथा तत्तद्भुणत्तेन ज्ञानार्थं 
स्वधर्मप्रशंसार्थमेवमुच्यते ॥ ३/२/३३ ॥ 


स्थानविरोषात्प्रकाशादिवत्‌ ॥ ३/२/३४॥ 


ननु स एवायमित्यतिदेशेपि तथा बुद्धिः संपद्येतैवेति व्यर्थो धर्मातिदेश इत्याशङ्कय 
तथोक्तेपि समानधर्मत्वज्ञानाभावे हेतुमाह । स्थानाविरोषादिति । धर्मैक्येपि 
स्थानविशेषप्राप्त्या न समानधर्मत्रं इयते । अन्यत्रापि न तथात्वमायास्यतीत्यतिदेशो 
धर्माणामपि कृत इत्यर्थः । अस्मिन्नर्थ दृष्टान्तमाह । प्रकाझादिवदिति। यदादित्यगतं 


तेजः (भ.गी.१५/१३) इति वाक्यादादित्यचनद्राग्िततेजसामैक्येपि न समानग्रकादात्तं 


यथा तथात्रापीति ज्ञानसंभवादित्यर्थः। आदिपदादेकस्यैब कालस्य 


यथोपाधिविशेषसंबन्धादुत्तरायणत्वादयुत्तमधर्मवत्तं तद्विपरीतधर्मत्वं तथेत्यपि 


संगृह्यते ॥ ३/२/३४॥ 
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उपपत्तेश्र ॥ ३/२/३५॥ 


किंच । सत्यज्ञानाद्युक्तधर्मविरिष्टब्रह्मणोन्य उत्तमोस्तीति वदता तत्रेत 
उत्कुष्टधर्मवत््वं वाच्यम्‌ । तच्चाशक्यं प्रमाणाभावात्‌ । साम्येपि तथा 
बिशेषामावोद्वैतश्रुतिविरोधश्च । तस्मादितः परस्यानुपपन्नत्वादुक्तरूपमेव परमकाष्ठापन्नं 
वस्त्वित्युपपद्यत इत्यर्थः ॥ ३/२/३५॥ 
तथान्यप्रतिषेधात्‌ ॥ ३/२/३६॥ 


यथा सेत्वादय: श्रुत्युक्तास्तथेब - न तत्समश्राभ्यधिकश्च श्यते (श्वे ६/८) इति 
श्रुत्यैव ततोधिकस्य प्रतिषेधात्तयाप्यसमुदुक्त एव मार्गोनुसर्तव्य इत्यर्थः । अवतारकाले पूर्व 
स्वशक्तयाविर्भावमकृत्वा पश्चात्तदार्विमावे कुतो लोकानां पूर्वावस्थातो भगवत्येवाधिक्यमिव 
प्रतीतं भवतीत्यभिप्रायेणान्यपदोपादानम्‌ ॥ ३/२/२६॥ 


अनेन सर्वगतत्वमायामराब्दादिभ्यः ॥ ३/२/३७ ॥ 


प्रकरणमुपसंहरन्‌ फलितमर्थमाह । अनेन सेत्वादिन्यपदेशाना मुख्यार्थकत्वनिराकरणेन 
व्यापकत्वं ब्रह्मणः सिद्धमित्यर्थ इति केचित्‌ । तन्न । जन्माद्यस्य यत इत्यादिना 
सर्वदेशगतकार्यकर्तत्वमुक्तमिति तेनैव व्यापकत्वस्य सिद्धत्वात्‌ । न चाविरोधसाधनप्रकरणत्वात्‌ 
पूर्वसिद्धं सर्वगतत्वमनेनाक्तग्रन्येन कृत्वा सेत्वादिवाक्ये: सर्वमविरुद्धमित्यर्थमिति वाच्यम्‌ । 
अग्निमपदवैयर्थ्यापरतेरिति चेत्‌ । अत्रैवं क्षेयम्‌ । नोक्तकर्तृत्वेन व्यापकत्वमेकान्ततो ब्रह्मणि रोड 
शक्नोति । योगसिद्धदूरश्रवणादिवत्परिच्छिन्नेनाप्यनेकदेशगतकार्यकरणसामर्थ्यविदोषस्य वक्तु 
शक्यत्वात्‌ । अन्यथा. पूर्वसिद्धव्यापकत्वविरोधेन सेत्वादिव्यपदेशी: परिन्छिननत्वेन ब्रह्मोन्यस्य 
परत्वे न शङ्केत । बिरोधपरिहाराय तु सामान्याचबिरोध इति वेदत्‌ । तस्मादेवं सूत्रार्थो ज्ञेय: । 
अनेन ब्रह्मणोन्यस्य परत्वनिरासेनायामशब्दादिम्यो व्यापकत्ववाचकश्रुतिवाक्यादिश्य: 
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साक्षात्सर्वगतत्वप्रतिपादकेम्य एव सर्वगतत्वं सिध्यति । न तु गौतमीयानामिव 
कर्तृत्वाद्यनुपपत्त्येत्यर्थ: । ते च शब्दा: - आकाशवत्सर्वगतश्च नित्यः । ज्यायान्दिवो 
ज्यायानाकाशात्‌ (छां. ३/१४/३) वृक्ष इव स्तब्धो दिवि तिएत्येकस्तेनेद पूर्ण पुरुषेण सर्वम्‌ 
(श्व. ३/९) इत्यादयः । आदिपदात्‌ सर्वतः पाणिपादान्तं सर्वतोक्षिशिरोमुखम्‌ । सर्वतः 
्रुतिमहोके सर्वमावृत्य तिष्ठति (भ.गी.१३/१३) इत्यादिस्मृतयः संगृह्यन्ते । अनेन ब्रह्मणि 
श्रुतिरेव मुख्यं प्रमाणम्‌ । अनुमानं तुःविलम्बोपस्थितिकत्वेन साध्यसिद्धिपराहतमपीच्छाबिशेषेण 
जननीयं चेदस्युचचयमात्रं पर्यवसास्यतीति भावः ॥ ३/२/३७/१०॥ 


११ फलमत इत्यधिकरणम्‌ । 
फलमत उपपत्तेः ॥ ३/२/३८ ॥ 


एवं सर्वोत्तमत्वनिरुपणेनोत्तमाधिकारिणां भजनीयत्वप्रयोजकं रूपमुक्तवा 
तदितराधिकारिणां तदाह । ने हि फलप्रेप्स व एव भजिष्यन्ति । त्च फलदातृत्व एव 
संभवतीति तदाह । अतः ईश्वरादेव फलं भवति यत्किंचिंदैहिकं पारलौकिकं वा । कुतः । 
उपपत्तेः । सर्वस्य वशी सर्वस्येशानः (बु. ४/४/२१) इति श्रुतिर्वस्तुमात्रेशित्वमसंकुचितमाह। 
न ह्यन्यस्य वस्त्वन्यो दातुं समर्थोतो भगवानेव तथेत्यर्थः । केचित्वत्रैव कर्मणस्तत्कार्यापूर्वस्य 
च. फलदातृत्वमाशड्क्य त॒त्रानुपपत्तिमत्रोपपत्तित्वेन व्याकुर्वन्ति । तत्तग्रे 
जैमिनिमतोपन्यासस्वमतोपन्यासाभ्यां व्यास एव 
व्यक्तीकरिष्यतीत्यधुनैवाप्रापनिराकरणमग्रिमसूत्रद्यय॑वैयर्थ्य स्यादिति चिन्त्यम्‌ ॥ ३/२/३८॥- 


श्रुतत्वाच ॥ ३/२/३९ || 


पूर्वसूत्रेण श्रुतमीरितृत्वं ` फलदान उपपत्तित्वेन निरूपितम्‌ । इह तु 
साक्षाच्छुतिमेव फलदातृत्ववाचिकां प्रमाणयति । सा च - स वा एष महानज 
आत्मान्ञादो वसुदानः (बृ. ४/४/३४) इत्यादिरूपा । चकारात्‌ - सुखं दु:खं भवो 
OOOO 
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भाव: (भ.गी.१०/४) इत्युपक्रम्य भवन्ति भावा भूतानां मत्त एव पृथग्विधाः ` . 
(भ.गी.१०/५) इत्यादिरूपा स्मृति: संगृहाते ॥ ३/२/३९॥ 
धर्म जैमिनिरत एब ॥ ३/२/३० ॥. 
अत्र कर्मबादी प्रत्यवतिष्ठते । ननु कर्मण एव फलमिति पदेप्युपपत्तिश्रवणे तुल्ये\ 
तथाहीश्वरवादिनांपि कर्मनिरपेक्षेण तेन. फलमिति न वक्तु शर्षयम्‌ । 
विधिवैयर्थ्यपरवृतमनुपपतिप्रसंगाभ्याम्‌ । तत्सापेक्षत्वे तदेवास्तु कृतं तत्सापेक्षेण तेन । न 
चाचेतनं चेतनाधिषठितमेव कार्यक्षममिति केवलेन तेन न फलं संभवतीति वाच्यम्‌ । कर्मस्वरूपं 
स्वर्गादिकं च न , लोकसिद्धम्‌ । किंतु श्रुतिसिद्धम्‌ । तत्र च 
सर्गादिफलसाधकलतैवोत्पततिवाक्येष्वर्थवादेपु च - अश्निषटेमेन स्वर्गकामो यजेत ( आ.सू. 
१०/२/१) अग्निहोत्र जुहोति प्रजाकामः । इत्यादि । दर्शपौर्णमासाभ्या स्वर्गकामो यजेत । 
परमेष्ठिनो वा एष यज्ञोग्र आसीत्‌ तेन स परमां काहामगच्छत्‌ (ति.सं.१/६/९) इत्यादिषु 
कर्म श्रूयते | स च तत्साध्यत्वेनेव । एवं सति लोकेन्यथा दर्शनेपि धर्मिग्राहकप्रमाणेन तथैव 
सिद्धत्वान्नात्र काचन शङ्का । ईश्वरवादिनो नित्यज्ञादिमल इव। wm 
तठातिबन्धकापगमे भवतीत्यावयोस्तुल्यम्‌ । तस्याशु नाशित्वे 
तिसिद्धकारणतानिर्वाहाय तन्द्यपारोपूर्व कल्प्यते । अविषमादीशराद्‌ | 
वयल्या च स्याताम्‌ । अतः कर्मण एव फलमिति 
जैमिनिर्मनुते ॥ ३/२/१० ॥ ` ७2 | 
पूर्व तु बादरायणो हेतुव्यपदेशात्‌ ॥ ३/२/४१॥ 


मनुते। र । दतुव्यपदेशात्‌ । श्रुतौ व्यपदेशादित्यथें: । एष उ र साधु कर्म 





CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy ॑ 


FS 


श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


कारयति त॑ यमेम्यो लोकेभ्य उन्निनीषते | एष उ एवासाधु कर्म कारयति तं यमधो निनीषते 
(की.३/९) इति श्रुतौ न केवलं कर्मकारयितृत्वमुच्यतेपि तु फलदित्सया तथात्वमतः 
फळदत्वमीश्वरस्यैव व्यपदिष्टं भवतीति नानुपपत्तिः काचित्‌ । नन्वीश्वरस्य स्वतः फलदाने 
समर्थस्य फलदित्सायां सत्यां कर्मकारणे को हेतुः । कार्यवैचित्र्यं च कथमित्यादि चोद्य 
- कृतप्रयत्नापेक्षस्तु बिहितप्रतिषिद्वावैय्थ्यादिभ्यः (अ.सू.२/३/४२) इत्यत्र निरस्तम्‌ । 
विद्वन्मण्डने श्रीविइलेन च । अतः सकामैरपि स एव भजनीयो नान्य इति 
सिद्धम्‌ ॥ ३/२/४१॥११॥ 


इति श्रीवेदव्यासमतवर्तिश्रीवछभाचार्यविरचिते ब्र ह्मसूत्राणुभाष्ये 
तृतीयाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥३ ॥२॥ 


* के के 
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तृतीय अध्याय का द्वितीय पाद 
सन्ध्य इत्यधिकरण - 


पूर्व पाद में अधिकारियों के ज्ञान के उपदेश हेतु योग्य देह का निरुपण किया गया है। इस 
देह का प्रयोजन तब सिद्ध होता है जब जीव मुक्ति के योग्य हो, उससे दूसरे पाद में जीव को 
स्वरुपतः मुक्ति योग्यता का निरुपण किया है । इसमें प्रथम सूत्रकार स्वप्न का निरुपण करता है। 
जो स्वप्न सत्य हो तो स्वप्न में किये गुण तथा दोष का सम्बन्ध जीव में हो और उससे जीव की 
शुद्धि व्यर्थ बनती है । उससे स्वप्न का मिथ्यात्व दिखाने के लिये इस अधिकरण का आरम्भ होता 
है। इसमें सूत्रकार पूर्व पक्ष कहते हैं। 


संध्ये सृष्टिराह हि।३।२।१। 


स्वप्न में सृष्टि है कारण कि श्रुति इस प्रकार कहती है। संध्य में-स्वप् में सृष्टि है ऐसा 
श्रुति बताती है। इस लोक और पर लोक इन दोनों के मध्य जो है वह सन्धि कहलाती है। संधौ 
भवं सध्यम्‌' इस संधि में जो रहा है वह स्वप्न है “यह इस पुरुष के दो ही स्थान है। इस लोक 
और पर लोक का स्थान इन दोनों के मध्य में जो स्थान है वह स्वप्न स्थान है।' बृ. ४/३/९ इस 
प्रकार आरम्भ करके ' वहाँ स्वप्न में रथ नहीं है, नहीं घोड़े है मार्ग नहीं है, और होने पर देह पुरुष 
रथ, घोड़े मार्ग उत्पन्न करता है।' बृ. ४/३/१0 इत्यादि वाक्य से श्रुति सृष्टि कहती है। इस लोक 
और पर लोक इन दोनों की संधि के मध्य स्व में सृष्टि है कारण कि श्रुति स्वयं ही कहती है। 
सूत्र में आया हि 'शब्द सूचित करता है कि यह अर्थ ठीक है। जिस प्रकार श्रुति कहती है उसी 
प्रकार स्वप्न में मालुम पड़ता है कारण कि स्वप में श्रवण किये देवादि वाक्यों का जाग्रत अवस्था 
में भी बोध नहीं होता है । यही सृष्टि स्वप्न में मालुम होती है यह नैयायिकों का मत है यह ठीक 
नहीं है कारण कि “वहाँ रथ नहीं है' बृ. ४/३/१0 इत्यादि वाक्य से इस प्रत्यक्ष सृष्टि का निषेध 
है। श्रुतिवादियों के श्रुति को प्रमाण मानने वाले मनुष्यों के लिए श्रुति ही प्रमाण है और जब श्रुति 
अनुभव का समर्थन करने वाली हो तब इसकी प्रामाण्यता के विषय में पूछना ही क्या ? उससे 
स्वप में सृष्टि है इस कारण स्वाष्निक सृष्टि सत्य है ऐसा सिद्ध होता है। 
निर्मातारं चैके पुत्रादयश्च।३।२।२। 
कोई शाखा वाले ब्रह्म को स्वप्न सृष्टि के कर्ता कहते हैं और जिसको इच्छा करने की हो 
ति 


.ह/3__-+ FT 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


वे पुत्र आदि भी कहे जाते है उसको भगवान्‌ उत्पन्न करते हैं | कठोपनिषद्‌ के चौथी वल्ली में श्रवण 
है कि ये सभी इन्द्रियाँ जब सोई हुई हो तब यह पुरुष इच्छा के अनुसार रचना करता हुआ जागता 
है। यही प्रकाशमान स्वयं ज्योति यही ब्रह्म, यही अमृत कहलाता है। कठ ५/८ भाष्यकार का 
अभिप्राय इस श्रुति वाक्य की चौथी वल्ली का है । इस प्रकार कितने ही काठक शाखा वाले ब्रह्म 
को भगवान्‌ के स्वप्न की सृष्टि उत्पन्न करने के समान वर्णन करते है। जो कि सुषुप्ति और 
उत्क्रान्ति में जीव और ब्रह्म का भेद से निर्देश है। बृ. सं. १/४/४२ इस सूत्र में वहाँ रथ नहीं है ' 
बृ. ४/३/१० यह भी ब्रह्म का प्रकरण है ऐसा सिद्ध किया गया है फिर भी नियत धर्म पक्ष में पक्का 
किया- श्रुति में स्पष्ट कहे धर्म स्वीकार कर- स्वयं विहत्य इस प्रकार जीव अपना ही निर्माण 
करता है । इस पक्ष में अदृष्ट द्वारा जीव ही कर्ता है ऐसा मालुम पड़ता है । इसका निराकरण करने 
के लिए “एष सुप्तेषु जागर्ति' यह कठवल्ली का सन्देह रहित वचन सूत्रकार कहते हैं। अर्थात्‌ 
भगवान्‌ ही स्वप्न सृष्टि उत्पन्न करते हैं यह बात स्पष्ट कहने के लिये इस सूत्र की रचना की गई 
है। ऐसा पूर्वपक्षी का कहना है। भगवान्‌ द्वारा निर्माण किया होने से स्वप्न के भी पदार्थ सत्य है। 
सृष्टि के करने वाले भगवान्‌ को नींद नहीं होती है जिससे भूल हो कारण कि “वह जगता है ' कठ. 

४/५/८ । इस प्रकार कथन है । भगवान्‌ सब इच्छापूर्वक सृजन करता है कारण कि 'शतायुषी पुत्र 
और पौत्र ' कठ. १/२३ इस प्रकार इच्छा का विषय-इच्छा जन्य पुत्र आदि श्रुति में बताये गये हैं, 

उत्पन्न किये पुत्र और पौत्र पर लोक सुधारने वाले है, परलोक जागृत और स्वप्न में तीन लोक की, 

भगवान्‌ स्वाप्रिक सृष्टि करते है। इस पक्ष में घटित नहीं होती है। सूत्र में जो दो 'च' है। उनके 
द्वारा कारणों के धर्म का उपादान विषय का प्रत्यक्ष ज्ञानादि और कार्य का धर्म सत्यत्व आदि बताये 
गये हैं उससे श्रुति तथा युक्ति से स्वप्न सृष्टि सिद्ध होती है और उससे स्वप्नकृत गुण और दोष 
का सम्बन्ध होने पर पहले कहे देह का निर्माण व्यर्थ है ऐसा प्राप्त हुआ । इस प्रकार सूत्र १ और 

२ में पूर्वपक्षी ने यह स्वयं का अभिप्राय बताया है । सूत्रकार सिद्धान्त कहते हैं। 


मायामात्र तु कार्त्स्त्येनानभि व्यक्त स्वरुपत्वात्‌।३।२।३। . 


` परन्तु स्वप्न सृष्टि केवल माया ही है, सत्य नहीं है कारण कि स्वप्न के पदार्थ सर्वरुप 


संपूर्ण भाति-देश, काल आदि को अपेक्षा रखकर दिखते नहीं है । सूत्र में आया “तु' शब्द पूर्वपक्ष * 
के स्वोप्निक सृष्टि सत्य है इस मत का निवारण करता है। स्वप्न में जो पदार्थ उत्पन्न होते हैं वे ` 
oe तो केवल माया के ही है, (भगवान्‌ की बाहर की शक्तियों में व्यामोह करने वाली शक्ति है वह 
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माया कहलाती है) अर्थात्‌ जगत्‌ में जो घड़े को चक्र वस्त्र मृत्तिका आदि बाह्य साधनों की अपेक्षा . 
रहती है उसी तरह स्वप्न में दिखायी पड़ने वाले घट को बाह्य साधनों की अपेक्षा नहीं है । इसका 
कारण है कि स्वप्न में घट आदि पदार्थों में कृत्ल-सर्व रूप से व्यक्त नहीं होता है, जिस पदार्थ 
का जिस प्रकार का स्वरूप होता है वह कृत्स्नत्व में सर्वरूप से देश-काल-वस्तु विषय इन्द्रिय, 
व्यापार, प्रति-बन्धक के अभाव आदि की अपेक्षा रखने वाला होता है इस प्रकार प्रकट हुआ 
इसका नाम “कार्त्स्न्येन अभिव्यक्ति' इसका अभाव अर्थात्‌ ' कार्त्स्न्येन' अभिव्यक्ति: यहाँ पर यह 
अभिप्राय है, कठ श्रुति स्वप्न की सृष्टि ही कहती है, यह सत्य है ऐसा नहीं कहती है । जिस प्रकार 
यह सर्व की आत्मा वह परमात्मा है, यह सत्य है छा. ६/८/७ उस परमात्मा ने स्वयं ही अपने 
को उत्पन्न किया है तै. २/७ “यह सत्य है ऐसा ब्रह्मवेता कहते हैं तै. २/६' असत्‌ में से सत्‌ किस 
भाँति उत्पन्न होता है ? छा. ६/२/२ इत्यादि सहस्र श्रुतियों के ऊपर से इस जगत का सत्यत्व 
मालुम होता है । किन्तु इस प्रकार स्वप्न सृष्टि का सत्यत्व अथवा ब्रह्मात्मकत्व श्रुति नहीं कहती 
है और स्वप्न सृष्टि को सत्य मानने में कोई प्रयोजन नहीं है। स्वप्न का ही विकार तो, भगवान्‌ 
महामायावी होने से, माया से भी सिद्ध होता है। जीव की स्वप्न सृष्टि सै भिन्न होती है ऐसा नहीं 
क्योंकि जीव एक है एक जीव दृष्टा हो और स्वप्न सृष्टि दो प्रकार की हो यह ठीक नहीं है । अविद्या 
से यह मानता है ब्र. ४/३/२० इस प्रकार से कथन है। उससे स्वप्न में सुख और दुःख के भोग 
के लिये भी स्वप्न सृष्टि की सत्यता स्वीकार नहीं करती। स्वप्न लोक को सत्य मानने से यह 
लोक और परलोक के इन दो लोकों की प्रतिज्ञा का ब्र. ४/३/९ विरोध होगा। जीते एवं मरे हुए 
को यह देखता है। श्रुति में दो ही लोक, तीसरा स्वप्नलोक दिखाई नहीं पड़ता है। 


उससे स्वप्न सृष्टि १ इस लोक और परलोक को प्रतिच्छाया प्रतिबिम्ब समान है (२) 
माया से भगवान्‌ क्रीड़ा करते है इसलिये देशकाल आदि बाह्य साधनों की अपेक्षा नहीं होने से 
सुख रूप है, (३) भगवान्‌ ने किया है इसी को को श्रुति कहती है । (४) श्रुति अधिक भी कहती 
है ऐसी कल्पना करने में प्रमाण नहीं है और (५) अमुक राशि में सूर्य आता है और इतनी रात्रि 
इस प्रकार से ज्योतिः शास्त्र के नियम स्वाप्निक सृष्टि के लिये नहीं है । इन पांच हेतुओं से सिद्ध 
होता है कि स्वप्न यह मात्र माया ही है, उससे इसके गुण और दोष का सम्बन्ध जीव को नहीं 
होता है। जिस पुरुष ने दीक्षा ली हो वही स्वप्न में अन्न भोजन करे तो इसको प्रायश्चित करना होता : 
है, स्वप्न सृष्टि मिथ्या हो तो ? इस शंका का निराकरण करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि दीक्षित 
को स्वप में अन्न भोजन करने का जो प्रायश्चित होगा है वह तो, स्वप्न सृष्टिरुपी भगवान्‌ की 
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क्रीड़ा में है परन्तु अन्न भोजन वास्तव में अन्न भोजन जैसा होने से किया जाता है । कारण कि स्वप्न 
में जीव में अविद्या से कर्तृत्व का आरोप हुआ है । जो स्वप सृष्टि सत्य हो तो स्वप्न में कोई दूसरे 
समय में अगम्यागमन आदि जो कर्तृत्व होता है तो वह शास्त्र विहित नहीं होने से धर्म और अधर्म 
को उत्पन्न नहीं कर सकता है परन्तु स्वप्न में हुआ अगम्यागमन धन्य है इस प्रकार बताया गया 
है। उससे स्वप्न सृष्टि नहीं है। ऐसा सिद्ध होता है । स्वप्न में देवताओं की जो आज्ञा दर्शन आदि 
होते हैं वे तो स्वप्नकाल में जीव और ब्रह्म विद्यमान होने से ठीक है। इतने अंश में सत्यता इष्ट 
है। स्वप्न में जो ज्ञान होता है वह आत्मज्ञानी ज्योति से होने के कारण अलौकिक है और इस 
अलौकिक ज्ञान में सर्व प्रतिबिम्ब की तरह समान दिखाई पड़ता है । उससे इसका संवाद - अर्थ 
क्रिया करने में घटित है । किसी स्थल पर प्रतर्दन के आख्यान में इन्द्र में भगवान्‌ का आवेश होने 
पर स्वयं की उपासना होती है उससे थोड़ा संवाद मिलता हुआ भी होता है । उससे स्वतंत्र सत्यता 
सिद्ध करने के लिये प्रमाण नहीं होने से स्वप्न सृष्टि केवल माया ही है ऐसा सिद्ध हुआ। 


सूचकश्च हि श्रुतेराचक्षते च तद्विदः।३/२/४। 


स्वप्न शुभ और अशुभ फल का वास्तव में सूचक है, कारण कि श्रुतिएं इस तरह कहती 
है और स्वप्न शास्त्र को जानने वाले इस प्रकार कहते हैं । स्वप्न शुभ और अशुभ फल का वास्तव 
में सूचक है, कारण कि श्रुतिएं इस तरह कहती हैं और स्वप्नशास्त्र को जानने वाले इस प्रकार 
कहते हैं। 


स्वप्न सूचक-शुभ और अशुभ फल का सूचक है सूत्र में आये 'च' से कहते हैं कि किसी 
समय स्वप्न में विशिष्ट आज्ञा दी जाती है कारण कि देवता की उपस्थिति में कलिकाल आदि बाध 
नहीं करता है । सूत्र में आया ' हि' से कहते हैं कि यह अर्थ ठीक है। कारण कि प्रात:काल में 
स्वप्न सूचित फल ही दिखायी देता है । स्वप्न में देखा पदार्थ दिखायी नहीं पड़ता है स्वप्न फल 
का सूचन करता है इसका प्रमाण सूत्रकार कहते हैं ' श्रुते:' श्रुति है इसलिये “जब काम्य कर्मों 
में मनुष्य स्वप्न में स्त्री को देखता है तब स्वप्न का दर्शन होने पर इन कर्मों के फल की समृद्धि- 
सिद्धि जानता है।' छा. ५/२/९ इत्यादि श्रुति है । उससे फिर इसके स्वप्न शास्त्र के जानकार इसी 
प्रकार कहते हैं “बैल वृष और हाथी के उपर का आरोहरण ' भिन्न-भिन्न फल देते हैं । स्वप्नाध्याय 
१५ इत्यादि प्रकार उसके ' फल का सूचन करने के लिये भगवान्‌ जीव को स्वप्न में अलग-अलग 
अनुभव कराते है। किंचित्‌ शंका करके सूत्रकार इसका परिहार करते हैं ।'' 

> 
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पराभिध्यानाचु तिरोहितं ततो ह्यस्य बन्धविपर्ययौ ।३/२/५। 


किन्तु इस जीव का ऐश्वर्य आदि भगवान्‌ की भोग करने की इच्छा से तिरोहित हो गया 
है उससे ही इसको बंध और विपर्यय-विपरीत बुद्धि होती है । शंका- अरे! जीव के लिये भगवान्‌ 
सृष्टि करते हैं और स्वयं की सर्व लीला दिखाते हैं। यह जीव भगवान्‌ का अंश है तो फिर इस 
जीव को दु:ख क्यों प्राप होता है ? 


समाधान-इस प्रकार आशंका करते हैं और सूत्र में आया“ तु' शब्द इसका परिहार करता 
है।' अस्य' अर्थात्‌ जीव का ऐश्वर्य आदि तिरोहित है इसका कारण पराभिध्यान है परन्तु इसलिये 
भगवान्‌ इसका ' अभितः ' ध्यान अर्थात्‌ स्वयं और इसकी जीव की सर्व प्रकार की भोग करने की 
इच्छा उससे ईश्वर की इच्छा से जीव के भगवद्‌ धर्मो का तिरोभाव होता है। भगवान्‌ के जो छः 
धर्म है उन धमां में से ऐश्वर्य के तिरोभाव से दीनत्व, पराधीनत्व आता है । (२) वीर्य के तिरोभाव 
से सर्व दुःख सहन करने का होता है। (३) यश के तिरोभाव से सब से हीन बनता है। (४) श्री 
के तिरोभाव से जन्म आदि सर्व आपत्तियाँ आती है ।५ । ज्ञान के तिरोभाव से देह आदि में अहं 
बुद्धि होती है जैसे अपस्मार वाले मनुष्य को होता है । इस प्रकार सभी का विपरीत ज्ञान होता है 
और (६) वैराग्य के तिरोभाव से विषयों में-जगत के पदार्थो में आसक्ति भगवद धर्मों के तिरोभाव 
से इस प्रकार बनता है । होती है । प्रथम चार भगवद्‌ धर्मो के तिरोभाव से विपर्यय बुद्धि होती हैं। 
भगवद्‌ धर्मो के तिरोभाव से इस प्रकार बनता है । दूसरे कारण से नहीं यह अर्थ ठीक है।इस भाँति 
सूत्र में आया है ' हि । शब्द बताता है कारण कि ऐश्वर्य में एक का अंश भी जीव में प्रकट होता 
है तब जीव में वास्तव में बन्धन नहीं होता है । भगवान्‌ का आनन्द अंश तो पहले से ही सृष्टि के 
समय से जीव में तिरोहित हो गया है उससे इसको जीव भाव प्राप्त हुआ है उसी कारण यह जीव 
' काममय' कामनाओं वाला है कारण कि आनन्द कामरूप नहीं है। सर्व का अत्यन्त तिरोधान 
करने वाली निद्रा तो भगवान्‌ की शक्ति है उससे इस प्रस्ताव के प्रसंग में जीव के धर्म तिरोहित 
होते है ऐसा बताया गया है। जो जीव के धर्म तिरोहित नहीं हो तो भगवान्‌ को ऐश्वर्यादि लीला 
निर्विषय-विषय रहित बन जाती है। उससे जीव के स्वरूप का विचार करने से ऐश्वर्यादि धर्म 
तिरोहित होते हैं यह ध्यान में रखने से जीव दुःखी होता है ऐसी कोई भी शंका नहीं करना। ईश्वर 
की इच्छा से ही ऐश्वर्यादि का तिरोभाव होता है ऐसा स्वयं का मत बताकर सूत्रकार दूसरे मत 
प्रमाण से भी, नियत धर्मवाद जब तक देह है वहां तक बन्धन रुपी धर्म नियत निश्चित है इस वाद 


को ग्रमाण से निरुपण करते ह या... प्रमाण से निरुपण करते हैं । | 
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देहयोगाद्वासो5पि ।३/२/६ | 


देह के सम्बन्ध से ही यह (सर्वतिरोभाव अथवा विर्ययय) और दूसरा भी होता है। 
देहयोगाद्वा, देह के सम्बन्ध से ही जीव को सर्व और धर्मों का तिरोभाव अथवा मिथ्या ज्ञान होता 
है ऐसा विदित होता है । इस पक्ष में देह के छूटते ही फिर से ऐश्वर्यादि प्राप्त होते हैं। (पीछे के सूत्र 
में) पहले बताये गये पक्ष में देह हो तो भी ऐश्वर्यादि मिलते हैं इस तरह दोनों ही पक्षों में अन्तर 
है परन्तु ईश्वरेच्छा से विकल्प नहीं है (इसलिये कहीं तो ईश्वरेच्छा से और कहीं देह के योग से 
ऐसा नहीं) है। 


कोई व्याख्यानकार पीछे के सूत्र में आये ' पर' शब्द का अर्थ देहादि करते हैं अर्थात्‌ देह 
को उत्पन्न करने वाले कर्म इस प्रकार अर्थ करते हैं। (प्रकाशकार कहते हैं) कि इस तरह के 
कथन-(शंकर, भास्कर, मध्व, रामानुज शबर और भिक्षु ये इन छः प्रसिद्ध भाष्यो में नहीं है। 
इसलिये इस तरह कहने वाला कोई भाष्य नष्ट हुआ हो ऐसा लगता है) इस प्रकार अर्थ करने 
से पाँचवे तथा छटे सूत्र के अनुक्रम में आये हुए ' अभिध्यान' और ' योग' शब्द निरर्थक हो जाय 
और 'सभी को वश में करने वाला सर्व का नियमन करने वाला ' ब्र. ४/४/२२ । इस श्रुति का बाध 
होता है। 


(अब शंकराचार्य और भास्कराचार्य का मत कहते हैं) परन्तु कोई व्याख्यानकार परमात्मा के 
सम्बन्ध में अभिध्यान से देह का नाश होने पर “तीसरा विश्वैश्वर्य-ब्रह्मलोक सम्बन्धी ऐश्वर्य -होता 
है।' शवे. १.११. इस श्रुति का अनुसरण करके जीव परमात्मा का अभिध्यान करता है इस प्रकार 
मानकर पाँचवे सूत्र में अतिरोहितम्‌' प्रकट होता है। इस प्रकार कल्पना करता है और 'विपर्यय' 
शब्द का अर्थ मोक्ष करता है और बहुशब्द का अध्याहार करके दो (५ और ६) सूत्रों की योजना करता 
है। इस व्याख्यानकार को ब्रह्मवाद का अज्ञान होने से और यह अवान्तर अवस्था प्रकरण में निद्रा- 
प्रकरण में अभिध्यान करने-रुपी साधन का उपदेश घटित नहीं होने से इसका व्याख्यान भ्रान्त पुरुष 
ने कहा है इस प्रकार मानकर इसकी उपेक्षा करनी विवेक तथा ज्ञान हो तभी निद्रा संभव है। इस 


कारण इसमें जिस तरह इन दो सूत्रों का विवेचन किया है उसी प्रकार अर्थ है। 


तदभावोनाडिष्वित्यधिकरण” 
प्रसंग से जीव को (विपरीत ज्ञान उत्पन्न करने वाले) अज्ञान का निरुपण करके सुषुप्ति में 
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केवल अज्ञान है ऐसा निरुपण करने के लिये (अज्ञान का) स्थान और स्वप्न का अभाव इन दोनों 
का सूत्रकार निरुपण करते हैं । इस प्रकार (श्रुति में) श्रवण होता है । नाडियों की गणना करके 
कौषीतकि उपनिषद्‌ कहता है कि इन नाडियों में जीव तब रहता है जब सोये हुए निद्रावस्था- 
स्वप्न में कुछ भी देखता नहीं । पीछे यह इस प्राण में एकरूप हो जाता है। (कौ. ४/१/९) तथा 
“प्राप्त आत्मा के समागम में आया यह पुरुष नहीं, क्या बाहर का जानता कि नहीं, आन्तर जानता 
हैं।' बृ. ४/३/२१। 


इसमें संशय होता है। स्वप्न की भाँति मायिक भी प्रपंच सृष्टि को भगवान्‌ करते हैं कि 
नहीं इस प्रकार संशय होता है। (इसमें पूर्व पक्ष इस प्रकार है) इसमें (१) “जो यह आत्मा 
इन्द्रियाँ सोयी हुई है' तब जागता रहता है (कठ. ५.८) इस श्रुति में केवल जीव को निद्रा में 
भगवान्‌ सृष्टि करते हैं ऐसा बताया गया है। (२) यह कोई भी स्वप्न नहीं देखता है ( कौ. ४/ 
१९) इस श्रुति में भी केवल नहीं देखता है । इतना ही बताया गया है और (३) नहीं कुछ बाहर 
` का जानता कि नहीं कुछ अन्दर को जानता (ब्र. ४/३/२१) इस श्रुति तें जागृत और स्वप्न को 
सृष्टि को एक समान रीति से नहीं देखता है ऐसा बताया गया है। इन तीन कारणों से सुषुप्ति में 
भी भगवान्‌ सृष्टि करते हैं ऐसा जानना और उससे किसी भी प्र-गर को वस्था में सृष्टि नहीं होती 
है ऐसा नहीं है उससे मोक्षावस्था में भी सृष्टि होती है कारण कि नि में सत्‌ व्रहा के साथ 
एकरूप होकर जीव जानता नहीं कि हमें ब्रह्म के साथ एक रूप होना चाहिये । (छा. ६/९/१२) 
इस श्रुति के अनुसार निद्रा और ब्रह्म सम्पत्ति में केवल अज्ञानरुपी ही भंद है। उससे जिस तरह 
अज्ञान के लिये ब्रह्म जगत और संत संपत्ति के होते हुए भी प्रहण नहीं होता है उस प्रकार प्रपंच 
का भी ग्रहण नहीं होता।' 

इस प्रकार पूर्व पक्ष हो तब सिद्धान्त कहा जाता है। 

तदृभावोनाडीषु तच्छूतेरात्मनि च।३।२।७। 

नाडी में और आत्मा में स्वप्न का अभाव होता है कारण कि इस परकार श्रुति है। तदभावः 
नाडीषु' इसका _ स्वप्न का अभाव नाड़ी में है और आत्मा में है क्यों ?' तंच्छुते: ! प्रपंच के अभाव 
का श्रवण है उससे कामना से प्रपंच होता है ।' इसका संघुपि में ब्रह्म के समागम में आये आत्मा 
का यह प्रसिद्धरूप है, आत्मकाम, आप्तकाम, कामना रहित (ब्र. ४/३/१) इस तरह श्रुति ने कहा 
है कि सुषुप्तावस्था अकाम रूप है इस प्रकार बताया है इस कारण सूत्र में 'नाड़ीषु आत्मनि च' 
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इस प्रकार कहने से सूत्रकार कहता है कि सुषुसि दो तरह की है। यह इस प्रकार ' हिता नामनि 
नाडियां' (ब्र. ४/३/२०) से प्रारम्भ करके पुरीतत्‌ नाम की नाड़ी तक नाडियाँ हृदय प्रदेश के बाहर 
है और परमात्मा हृदय प्रदेश के अन्दर है। हृदय देश तो जीव का है । इन्द्रियों का भी ये ही देश 
है। इसमें भगवान्‌ की शक्ति रुपी निद्रा से बाहर की दृष्टि ढक जाने से भगवद्‌ लीला में यह 
स्वाप्निक सृष्टि देखता है । परन्तु दृष्टि का आच्छादन होने से प्रगाढनिद्रा में सोया ज्ञान रहित हुआ 
क्रियाशक्ति से अन्दर भगवान्‌ में प्रवेश करता है अथवा बाहर नाड़ियों में आता है। इसी कारण 
बृहदारण्यक के छट्टे ( भाष्यकार के मत से, प्रचलित मत से चौथे) अध्याय में “जिस प्रकार सोया 
हुआ किसी भी प्रकार की इच्छा वासना नहीं करता है ' बृ. ४/३/१९ इस प्रकार दो बार उपनिषद्‌ 
कहती है। इस जीव की यह हिता नाम की गाड़ी है । बृ. ४/३/२0 । यह इसका वास्तविक स्वरूप 
है। आत्मकाम बृ. ४/३/२१ । इस प्रकार भेद से सुषुप्ति तो दोनों में है, कारण कि ज्ञान शक्ति का 
सर्वथा तिरोधान हो गया है। उससे सुषुसि में प्रपंच की सृष्टि रचना नहीं है। 


अतः प्रबोध इत्यधिकरण 


जागने के सम्बन्ध में संदेह है । प्रत्येक योनि की ओर यह दौड़ता है । जागृति के लिये (बू. 
४/३/१५) । इस प्रकार जीव के जैसे धर्मवाला ब्रह्म के प्रकरण में निरुपण किया गया है । पीछे 
नाडियों में से फिर से हृदय देश में जाकर अथवा भगवान्‌ के पास से आकर यह जगता है कि पीछे 
जहाँ यहाँ-वहाँ से यह जगता है ? इस प्रकार सन्देह है । इसमें श्रुति के अनुसार हृदयप्रदेश में 
आकर यह जगता है इस प्रकार पूर्व पक्षी कहता है। 


इस प्रकार पूर्वपक्ष प्राप्त होने पर सिद्धान्त बताया गया है कि 
अतः प्रबोधोरमात्‌।।३।२।८ 


नाड़ियों में से ही जागृति होती है, कारण कि ये आत्मा में से (जागृति है), अतः इन 
नाड़ियों में से ही जागृति होती है। खड़े में गिरा जब जगता है तभी ये वहाँ से जाता है। प्रत्येक 
योनि की ओर दौड़ने से तो भगवान्‌ में से हृदय देश में आकर होता है। इस प्रकार व्यवस्था है। 
और 'प्रबोधः अस्मात्‌' इस आत्मा में से ही जागृति ' प्रिया के साथ मिला' बृ. ४/३/२१ इस श्रुति 
में वर्णित है पुरुष को भान, ज्ञान नहीं हो तो पीछे यह किस भाँति आये ? इसीलिये “संपरिष्वक्तः ' 
गाढ़ निद्रा वाला बताया गया है इसलिये यह जहाँ होता है वहीं से यह जगता है यह सिद्ध हुआ। 
थोड़ी शंका करके सूत्रकार इसका परिहार करता है। 
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स एव लु कर्मानुस्मृतिशब्दविधिभ्यः।३/२/९। 


परन्तु (जागते) यही जीव होता है कारण कि कर्म अनुस्मण श्रुति और विधि है। शंका 
अरे, प्रिया की तरह प्राज्ञ आत्मा के साथ मिला जीव ब्रह्म लोक में जाता है और जागते हुए को 
ज्ञान होने से यह मुक्त होता है । किन्तु यह पुनः नहीं आता है इसलिये भगवान्‌ की इच्छा से देह 
चलाने के लिये इस जीव के स्थान पर पुनः दूसरा जीव आता है। (शंका का यह एक पक्ष) परन्तु 
दूसरे स्थान से यह जो जगे तो यही जीव आता है। (यह शंका का दूसरा पक्ष) दूसरा नहीं । 
व्यवहार तो इससे सिद्ध होगा। मुक्ति के लिये प्रयत्न करने की आवश्यकता नहीं है। 


समाधान-इस प्रकार आशंका करके सूत्र में 'तु' शब्द इसका परिहार करता है उससे भी 
'तु' शब्द से जागने में यही जीव आता है क्यों ? कर्म अनुस्मृति शब्द और विधि है उससे लौकिक 
ज्ञान और कर्म और वैदिक ज्ञान और कर्म इस प्रकार के भेद से सूत्र में चार हेतु कहे गये है। (१) 
इसमें लौकिक कर्म के सम्बन्ध में सुषु्ि के पहले आधा हुआ कर्म जागने के पीछे पूर्ण करने में 
आता है । सोकर के जगा हुआ कोई भी मनुष्य स्वयं आधा किया काम पूर्ण नहीं करता है। इस 
तरह किसी भी स्थल पर सिद्ध नहीं हुआ है। (२) तथा अनुस्मृति, कोई भी मनुष्य पहले गये 
हुए का स्मरण नहीं करता है ऐसा भी किसी स्थल पर सिद्ध नहीं हुआ है। 


(३) और शब्द-श्रुतियाँ है । “पुण्य कर्म से यह पुण्यवान्‌ होता है । पाप कर्म से यह पापी 
होता है।' (बु. ४/४/५) । जिस समय यह सोता था उस समय विज्ञानमय पुरुष कहाँ था? यह 
पीछे कहाँ से आया? (बृ. २/१/१६) ('” सत्‌ ब्रह्म के साथ मिल के जाकर) (छा. ६/९/२) 
इत्यादि श्रुतियाँ है। (४) और विधियाँ है । आगामी समय दूसरे दिन उसको ब्राह्मण का वरण 
करना' (आप, श्रौत ४/४/१) दूसरे दिन इसको शेष रहे कर्म को पूर्ण करना (आप. श्रौत १५/ 
२/३) एक ही व्यक्ति को योग करना। (तै.सं. ७/२/१0/३) इसको बारह रात्रि की दीक्षा लेना 
'तै सं. ७/२/१०/३) ' इत्यादि और वीर पुत्र उत्पन्न हो ऐसी जो इच्छा करे ( तै. ब्रा. २/२/३/५) ' 
इत्यादि विधियाँ हैं | (भगवान्‌ से जगते जीव को मुक्ति क्यों न मिले ? इसका समाधान करते हुए 
भाष्यकार कहते हैं । कारण कि भगवान्‌ ने ही मर्यादा की रक्षा करने के लिये इस प्रकार किया 
है। और पूर्व पक्षी द्वारा बतायी युक्तियाँ कमजोर है इस कारण यह जीव सोया था। वही जीव 


जागता है |) 
थोडी आशंका करके सूत्रकार इसका परिहार करते हैं। 
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श्री ब्रह्म सूत्राणुं भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


शंका - अरे! जैसे कर्म औ अनुस्मृति आदि साधक कारण से नहीं होते वहाँ दूसरे जीव 
हे, इस प्रकार हुए कारण से किसी समय मूर्छा आदि विशेष कारणों से सारी स्मृति का नाश होता 
है और उससे मुग्धभाव मूढ़ता दिखायी पड़ती है । वहाँ पर इस प्रकार लौकिक और वैदिक 
व्यवहार दिखायी पड़ता है उसी तरह दूसरे स्थान पर होगा । अनुस्मरण आदि तो बुद्धि को वृत्तियाँ 
है । जिस तरह गंगा प्रवाह का साराजल गंगारूप है उसी तरह चिदंश जीव वहाँ आता है वही पूर्व 
कर्म को समाप्त करता है । पहले का जीव ही यह है। ऐसा आग्रह किस लिये ? 


समाधान - इस प्रकार शंका करके सूत्रकार परिहार करते हैं कि 
मुग्धे$र्धसंपत्तिः परिशेषात्‌ ३ ।२ 1१01 


मुग्धावस्था में जीव की आधी संपत्ति ही होती है। (सर्व नहीं) कारण कि (प्रबोध होने 
पर यही जीव फिर से आता है कि दूसरे इस विषय की शंका तो रहती है। 


“मुग्ध' मूढ़ भाव में आधी संपत्ति ही होती है, संपूर्ण नहीं होती है। जो मूढ़ हो गया है 
उसका यज्ञ में अधिकार नहीं होता (जागते) पहले का काम तो “यावज्जीवं जुहुयात्‌' इस श्रुति 
के अनुसार जीने का इसको अभी अधिकार है, इसलिये करने में आता है । लौकिक व्यवहार भी 
कहीं अपूर्व सिद्ध नहीं होता है । पूर्व बताये गये कर्म अनुस्मृति आदि हेतु हो तो कोई भी प्रकार 
दोष नहीं होता है । उससे मूढ़ पुरुष में जो आधी संपत्ति है व पहले की ही है, पीछे की नहीं है। 
इस प्रमाण से क्यों ? ' परिशेशात्‌- (संशय) शेष रहता है, (जगने के पीछे, जो जीव है वह यह 
(सोये के पहले का ही है कि नहीं इसका निश्चय करने का प्रमाण नहीं है । उससे अर्थात्‌ संदेह 
रहता है। इस कारण सन्देह के लिये मूढ़ अवस्था में आधी संपत्ति रहती है। इसमें प्राण का नाश 
करने वाले विद्यात-प्रहार से उत्पन्न हुई मूर्छा का विचार करने में नहीं आता है । कारण कि मूर्छा 
यह प्राण का धर्म है। जिस तरह बाल्यावस्था शरीर का धर्म है उसी भाँति, और प्राण का विचार 
करना व्यर्थ है। जीव की (जागृति आदि) अवस्थाओं का ही विचार करने में आता है। जीव 
केवल साक्षी है यह वाद तो ब्रह्मवाद नहीं है, उससे एक ही जीव स्वप्न आदि अवस्थाओं के दोष 
के सम्बन्ध से रहित होकर पूर्वपाद (२.१) में बताये योग्य शरीर वाला जन्म लेकर भगवान्‌ के 
ज्ञान का अधिकारी बनता है यह सिद्ध हुआ। 


उभयलिंगाधिकरण 
प्रथम ब्रह्म ज्ञान के अधिकारी का वर्णन किया गया है, ज्ञान का विषय जो ब्रह्म है उसके 


< 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


स्वरूप का निर्णय किये बिना अधिकारी का निर्णय संभव नहीं है । इसलिये अब इस ग्यारहवें 
सूत्र से आरम्भ कर तृतीय पाद के अन्त तक ब्रह्म के स्वरूप का विचार किया जाता है । इस कारण 
से भाष्यकार कहते हैं कि अब ज्ञान का विषय जो ब्रह्म है उसका निर्णय करने के लिये ब्रह्म के 
स्वरूप का विचार किया जाता है । इसमें प्रथम परस्पर विरुद्ध वाक्यों का निर्णय किया जाता है। 


ब्रह्म के स्वरूप का निर्णय करने के लिये इतना तो सिद्ध हुआ है कि समन्वय (प्रथमराध्याय) 
और अविरोध (द्वितीयाध्याय) इन दोनों से एक ही ब्रह्म का प्रतिपादन किया जाता है इसमें (इन 
दो अध्यायों में) जिस तरह (जगत यह ब्रह्म के अन्य का कार्य करता है तब इस प्रकार मानने 
में) जगद रूपी कार्य के विषय में जो विरोध आता है उसका परिहार किया गया है (ब्रह्म ही जगत 
का कारण है ऐसा सिद्ध करने से) उसी भाँति ब्रह्म के धर्मों में आया विरोध दूर करना चाहिये। 
(ब्रह्म के स्वरूप का निर्णय करने के लिये) जो इस प्रकार विरोध दूर नहीं किया जावे तो ब्रह्म 
का ज्ञान नहीं हो। इसमें ब्रह्म में आये अविरुद्ध धर्म का विचार अगले (तृतीय पाद में किया 
जायेगा। जड़ और जीव के धर्मों के समान दिखते धर्मो का यहाँ (इस द्वितीय पाद में) विचार 
किया जाता है। 
इसमें किसी स्थान पर जड़ और जीव के धर्म भगवान्‌ के विषय में मालुम पड़ते हैं । किसी 
स्थान पर इसका विरोध किया जाता है । उदाहरण की तरह 'सर्व कर्मो वाला, सर्व काम इच्छा 
वाला' (छा. ३/१४/२) और ये धर्म जीव के धर्म नहीं है। ऐसा नहीं कहना चाहिये, कारण कि 
विविध कर्म और इच्छा जीव में होती है ऐसा प्रत्यक्ष मालुम होता है (और जीव में ब्रह्म के जैसा 
धर्म हो तो) “जीव आनन्दमय ब्रह्म नहीं, कारण कि स्वतंत्र रीति से जगत को उत्पन्न करने को 
' शक्ति इसमें घटती नहीं है। (ब्र. सू. १/१/१५) इस तरह सर्वत्र जीव ब्रह्म से विलक्षण है ऐसा 
बताया गया है और फिर (जगद्रूपी) कार्य का विशेष धर्म (ब्रह्मरूपी कारण के विषय में कहा 
जाय ऐसा नहीं है और कारण के धर्म ही कार्य में (जगत में/किसी अंश में (जीव में/मालुम पड़ते 
है, ऐसा भी नहीं कहना, कारण कि “स्थूल नहीं, अणु नहीं (बृ. ३/८/८) इत्यादि वाक्यो से 
प्रतिपादन करते हैं कि जगत के सर्व धर्मों से ब्रह्म विलक्षण है। 


यहाँ कितने ही (ब्रह्मवाद का एकदेशी ऋषियों ।) ब्रह्म में धर्मा का अविरोध इस प्रकार 
जाना जाता है, 
सर्वत्र कारण तरीके भगवान्‌ है इसलिये स्थूल में अस्थूल अनणु में (अणु नहीं उसमें) 
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अनणु विविधकर्ता मे, विविधकर्ता विविध कामना वालों में विविध कामना वाले, पृथ्वी में सर्व 
गन्ध वाले जल आदि में गन्ध बिना, इस प्रकार रस आदि में भगवान्‌ रहते हैं इस भाँति स्थान से 
ब्रह्म दो धर्मा वाला- सधर्मक और निर्धर्मक-घट सकता है । इस तरह स्थान से ब्रह्म दो धर्मों वाला 
सधर्मक और निर्धर्मक घट सकता है । (दूसरा मत बताते हुए भाष्यकार कहते हैं कि अथवा 
कारण में ब्रह्म में ही अवच्छेद-स्थान के भेद से अथवा अचिन्त्य सामर्थ्य से रूप और अरुप ये 
दो धर्म हे । इस प्रकार जो मानते हो तो असत्‌ में से-अभाव में से सत्‌ की उत्पत्ति का प्रसंग पैदा 
होता है। (बौद्ध दर्शन में इस प्रकार है) इस प्रकार सूत्र में आये ' अपि' शब्द से ग्रहण होता है ।) 


इन दोनों मत का खण्डन करते हुए सूत्रकार कहते हें कि 
न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्ग सर्वत्र हि।३।२।११। 


स्थान भेद से (और अवच्छेदक भेद से और अचिन्त्य सामर्थ्य से) ब्रह्म उभय धर्मो वाला 
नहीं, कारण कि सर्व ब्रह्म वाक्यों में (इस प्रकार के ब्रह्म स्वरूप का वर्णन किया गया है ।) 


यह दोनों ही (ऊपर बताये दोनों मत) सत्य नहीं क्यों? कारण कि 'सर्वत्र' सर्व ब्रह्म 
वाक्यों में इस तरह भगवान्‌ के स्वरूप का उपदेश किया गया है। “हि अर्थात्‌ यह अर्थ ठीक है। 
भगवान्‌ के स्वरूप का प्रतिपादन करने वाले ही ये वाक्य है । अनुवाद करने वाले नहीं । अनुवाद 
करने वाले हो तो ये शास्त्र व्यर्थ हो जायं (प्रत्यक्षादि प्रमाण से बताये स्थानगत जो अस्थूलत्वादि 
धर्म है उन धर्मो का ब्रह्म के विषय में प्रतिपादन किया जावे तो श्रुति के वाक्य अनुवादक बने । 
औपाधिक धर्म वाले ब्रह्म के ज्ञान से मोक्ष प्राप्त नहीं हो, मोक्ष तो शुद्ध, वास्तविक धर्म वाले ब्रह्म 
के ज्ञान से मिलता है । इसलिये अनुवादक श्रुतियों से मोक्ष नहीं मिले इस कारण मोक्ष शास्त्र व्यर्थ 
हो जाय। जो ब्रह्म में अचिन्त्य सामर्थ्य है ऐसा मानने में आवे तो ब्रह्म का ज्ञान नहीं होगा, और 
ज्ञान के बिना मुक्ति नहीं मिलेगी । कारण कि इस परमात्मा को ही जानकर मनुष्य मृत्यु को लांघ 
जाता है। (श्वेता ३/८) भक्ति से मेरे को यह जानता है में कितना हूँ, कौन हूँ और कैसा हूँ । पीछे 
यह मेरे को भली भाँति जानकर मेरे में प्रवेश करता है। (गीता १८/५५) इस प्रमाण से ज्ञान के 
पश्चात्‌ ही सायुज्य मुक्ति मिलती है।' जिसको ब्रह्म का ज्ञान नहीं उसने ब्रह्म को वास्तविक रीति 
से जानाहै। जिसको ब्रह्म का ज्ञान है वह ब्रह्म को नहीं जानता है । जो ब्रह्म को जानने वाले है वे 
वास्तव में इसको जानते नहीं है और जो नहीं जानते हैं वे जानते हैं । (ह.न २/११ ) यह प्रमाण 
बताकर ऐसा नहीं कहना। (कि ब्रह्म अचिन्त्य है, इसलिये इस सम्बन्ध का जो अज्ञान है वहीं 
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ज्ञान है) कारण कि ऐसा मानने से शास्त्र का आरम्भ ही नहीं हो ऐसा प्रसंग आयेगा और केन 
उपनिषद्‌ के वाक्य में दिखायी पड़ता विरोध दूर करना चाहिये। कारण कि सभी विरोधों का यहाँ 
विचार किया जाता है। अलग-अलग कारण रूपी विशिष्ट प्रदेशों को मानकर विरोध दूर नहीं हो 
सकंता है । ( अर्थात्‌ अस्थूल पदार्थ में ब्रहम, स्थूल पदार्थ में स्थूल, इस प्रकार विशिष्ट प्रदेश मानने 
से अविरोध सिद्ध नहीं होगा।) (विशिष्ट प्रदेशों पृथ्वी आदि में होने से लोकसिद्ध है। इसलिये 
इसको मानकर जो श्रुति ब्रह्म का वर्णन करे तो) श्रुति अनुवाद करने वाली बने इस कारण मोक्ष 
शास्त्र व्यर्थ हो जाये फिर भगवान्‌ में भेद नहीं, कारण कि जहाँ-जहाँ ब्रह्म के प्रकरण का आरम्भ 
होता है वहाँ (एक ही अद्वितीय) (छा. ६/२/१९) इस प्रकार कथन है। ब्रह्म अल्प है इस तरह 
मानने में (महतो महीयान्‌ बड़े से बड़ा, इस श्रुति का विरोध सिद्ध है । श्रुतियों का विरोध दूर करने 
के लिये ही सूत्रकार की प्रवृत्ति है । इसलिये दूसरे मतों का अनुसरण जड़ और जीव के धर्म ब्रह्म 
में है और इस भाँति उभयलिंग विरोध का) परिहार नहीं हो सकता है। 


दूसरी तरह समाधान की शंका करके सूत्रकार इसका परिहार करते हें । 
न भेदादिति चेन्न प्रत्येकमतद्वचनात्‌।३।२।१२। 


ब्रह्म प्रपंचसहित तथा प्रपंचरहित है। इस प्रकार ब्रह्म का भेद मानने से विरोध नहीं रहे 
ऐसा जो कहते हैं तो हमें ऐसा करना चाहिये कि नहीं, कारण कि प्रत्येक स्थल पर ब्रह्म एक ही 
है ऐसा कथन है। 


शंका - आप सिद्धान्ती द्वारा कहा गया विरोध संभव नहीं, कारण कि भेद है इस लिये, 
कारण तथा कार्य में सर्वत्र लोक और वेद में स्वीकार किया गया है इसलिये जगत से भिन्न ब्रह्म 
एक और जगत के धर्मो वाला ब्रह्म दूसरा है तथा जाना हुआ ब्रह्म और नहीं जाना हुआ ब्रह्म इस 
तरह दो प्रकार का है। इस प्रकार एक ही भेद (ब्रह्म का भेद) स्वीकार करें तो सर्व घटता है। 

समाधान -जो इस प्रकार कहा जावे तो हमको कहना चाहिये, नहीं कारण कि प्रत्येक 
ब्रह्म के प्रकरण में अभेद वचन है जैसा कि पृथ्वी सर्व प्राणियों का मधु है (बृ. २/५/१) इस 
ब्राह्मण में “यह वही है जो यह है' (बृ. २/५/१) इस भोति सभी वाक्यों में ब्रह्म एक ही है इस 
तरह अभेद का वर्णन है और कार्यकारण रूप और प्रकार के भेद का निषेध है, इस कारण भेद 
को स्वीकार करके श्रुतियों की योजना करना शक्य नहीं है। सूत्रकार को ब्रह्म का भेद स्वीकार 
करने में बाधा आती है इस प्रकार नीचे के सूत्र में कहते हैं। 
2221021110 रिन :-:----5:: 
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अपि चैवमेके ।३/२/१३ । 


और बाकी कितने ही (शाखा वाले) इस प्रकार ब्रह्म का अभेद कहते हैं और फिर इस 
प्रमाण से ही, अभेद ही भेद का निषेध करके कितने ही शाखा वाले कहते हैं । “मन के द्वारा ही 
यह प्राप्त करने योग्य है इसमें कोई भी भिन्नता नहीं है जो इसमें भेद जैसा देखते हैं वे मृत्यु से मृत्यु 
में जाते हैं।' (कठ.४/११) इस प्रकार ब्रह्म में भेद देखने में निंदा की गई है इसलिये भेद को 
स्वीकार नहीं किया जा सकता है। श्रुति में नाना इव इसमें 'इव' जानने का पद है वह“ मैं बहुत 
होऊँ' (तै.उ. २/६/१) श्रुति में बताये बहुत्वनानत्व, भेद की व्यावृत्तिका निवारण करने के लिये 
उससे उपनिषदों में सर्व प्रकार का अविरोध सिद्ध होता है। 


अरुपदेव हीत्यधिकरण 


एकदेशी के मत से सूत्रकार समाधान करते हैं । ये एक देशी इस प्रकार मानते हैं कि ब्रह्म 
एक भाग से इस जगत से विलक्षण है, इसका स्वरूप सधर्मक है, स्वेच्छा से व्यवहार योग्य बनता 
है। इसका आकार ज्ञानात्मक है। ज्ञानाकार ब्रह्म जगत में प्रतिबिम्बित होता है, उससे यह ब्रह्म 
लौकिक धर्मों वाला बनता है। 


अरुपवदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌ ।३।२।१४।। 


इसका निरुपण होता नहीं है जो सर्व व्यवहार का विषय बनता नहीं, उसी का वर्णन किया 
जाता है, कारण कि स्वरूप वाक्यों में ब्रह्म का प्राधान्य है । 


(एक देशी स्वयं के मत का निरुपण करने के लिए पूर्व अधिकरण का सन्देह और सिद्धान्त 
पर आक्षेप करते हैं।) यहाँ (ब्रह्म उभयलिंग है ऐसे बताने वाले वाक्य में) सन्देह किस भाँति होता 
है और विरोध किस भांति प्राप्त होता है ? ब्रह्म में जड़ और जीव के धर्मो का विधि और निषेध होने 
से विरोध प्राप्त होता है, परन्तुःजड़ और जीव के धर्म तो जड़ और जीव में ही होते हैं, इसलिए विरोध 
सम्भव नहीं है, एक स्थल पर उपदेशित हुए धर्म तो उपासना के लिये होते हैं। 


शंका-अरे सधर्मक और निर्धर्मक पदार्थ-ब्रह्म भिन्न नहीं ऐसा बताया गया है। 


उत्तर- हाँ यह बात सच्ची है, तथापि कार्यकारण भावअंशांशि/भाव के कारण भगवान्‌ के 
विहार के लिये हुए भेद का निषेध करना शक्य नहीं, इसलिये ब्रह्म में जड़ और जीन के धर्मों का 
निषेध योग्य है । 'सर्वकर्मवाला इत्यादि धर्मों के उपचार से गौण रीति से हो सकता है।' 
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शंका - ( ब्रह्म जगत का उपादान कारण है, इसलिये कारण के धर्म-सर्वकर्मा आदि ही 
कार्य में मालुम होते हैं इस तरह।) विपरीत किस तरह नहीं हो सके ? 


एक देशी समाधान करते हैं। उससे सूत्रकार एक देशी का मत बताते हुए कहते हैं कि 
' अरुपव देव' व्यवहार योग्य नहीं (वर्णन किया गया है) जो उपाय है । इसका निरुपण होता है, 
वह रुप (अर्थात्‌ सर्व व्यवहार का विषय यह हुआ) रुप से युक्त रुपवत्‌ अर्थात्‌ विश्व ब्रह्म तो 
इससे-विश्व से विलक्षण है कारण कि कार्य और कारण, अंश और अंशी यह इसका वैलक्षण्य 
योग्य है। 


शंका - अरे, इन दोनों के बीच में वैलक्षण्य नहीं, यह भी ठीक है, कारण कि यह कारण है। 


समाधान- इसलिये सूत्रकार (एक देशी के मत का अनुसरण कर कहते हैं कि 
“तत्प्रधानत्वात्‌? कारण कि इस ब्रह्म के प्राधान्य, मुख्यत्व है, जहाँ जिसका प्रतिपादन किया जाता 
है वहाँ उसका मुख्यत्व होता है । जहाँ ब्रह्म का प्रतिपादन किया जाता है वहाँ ब्रह्म के धर्मों का 
ही मुख्यत्व होता है, दूसरे धर्मों का नहीं, जिस तरह एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने' (बृ. ३/८/ 
९) इस ब्रह्म के प्रकरण में ब्रह्म का प्रशासन, नियमन, मुख्य है उस प्रकार ' सर्व कर्मा' ये धर्म 
लौकिक कर्म का अनुवाद करके भगवान्‌ के साथ इसका सम्बन्ध स्थापित करते, स्पष्ट रीति से 
यह अमुख्य, गौण बनता है। (वादी यहाँ शंका करते हैं कि“ सर्व कर्मा' इस श्रुति में केवल ब्रह्म 
का अनुवाद नहीं, परन्तु लौकिक धर्म के जैसा धर्म वाला ब्रह्म है ऐसा धर्मविशिष्ट ब्रह्म का बोध 
होता है इसलिये “सर्व कर्मा" इत्यादि धर्म अमुख्य नहीं बनता है । इस आशंका के उत्तर में 
भाष्यकार कहते हैं कि ' सर्व कर्मा ' इस श्रुति वाक्य में धर्मविशिष्ट ब्रह्म का बोध होता है ऐसा माने 
तो भी “सर्व' शब्द ये लोक में प्रसिद्ध धर्मों का ही अनुवाद करते हैं, लौकिक धर्मों से भिन्न धर्म 
'सर्व' शब्द में समावेश हो जाता है । इस प्रकार को कल्पना करने में गौरव (दोष) रहता है और 
ये भिन्न धर्म ब्रह्म के ही है ऐसा विधान करने वाले श्रुति रूप प्रमाण नहीं, इसलिये किसी भी प्रकार 
ये धर्म ब्रह्म के हैं यह ज्ञान ही उपासना में उपयोगी बनता है, इसलिये लौकिक धर्मा का ही 
अनुवाद करके उपचार से शरीर धर्म विशिष्ट ब्रह्म का बोध होता है ऐसा मानना ठीक है। 


मे ' ऐसा कहने के बजाय ' अरुपवत्‌' ऐसा जो कहा गया है वह इस तरह 
बताता क क धर्म ही औपचारिक है, ऐसा निर्णय करना, परन्तु प्रशासन जैसा 
भगवद्‌ धर्म नहीं है। ( इसलिये भगवद्‌ धर्म वास्तविक है) इसलिये भगवद्‌ रुपी कार्य की तरह 
इस कार्य के धर्म भी कार्य होने से भगवद्‌ रुप है परन्तु ये भगवान्‌ के धर्म नहीं 'ऐसा सिद्ध हुआ। 
ल - 





>> 
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शंका- अरे, ब्रह्म जो सर्व व्यवहार से अतीत हो तो (ब्रह्म का ज्ञान कहने वाला) शास्त्र 
व्यर्थ हो जाय। मन के द्वारा ही यह करने योग्य है (कठ. ४/११) इस श्रुतिका (ब्रह्म जो मन का 
विषय नहीं बने तो, जो विरोध आता है और ' अप्राप्य मनसा सह ' इस श्रुति के साथ इस कठश्रुति 
का विरोध प्राप्त होता है । वह विरोध दूर नहीं किया गया था, फिर 'इस उपनिषद्‌ में बताये पुरुष 
विषयक में पूछता हुँ । बृ. ३/९/२६ इस श्रुति का जहाँ से वाणी पुनः लौटती है ।' (तै. उ. २/९/ 
१) इस श्रुति के साथ विरोध आता है।-इसलिये सूत्रकार कहते हैं कि - 


प्रकाशवच्चावैयर्थ्यम्‌ ३/२/१५। 


ब्रह्म प्रकाश के जैसा है (व्यवहार्य और अव्यवहार्य की तरह) (जो इस तरह दोनों मानने 
में आवे तो) शास्त्र व्यर्थ नहीं हो जाय ? 


“प्रकाशवत्‌ ' प्रकाश की तरह, जिस तरह सूर्य का प्रकाश व्यवहार योग्य नहीं है कारण 
कि अपने प्रयत्न से इसको उत्पन्न किया जाये ऐसा नहीं है, सूर्य उदय होता है और मेघ आदि नहीं 
हो तो केवल इसके पास रहने से ही इसको व्यवहार योग्य बनाया जा सकता है। इस प्रकार 
लौकिकवाणी और मन से ब्रह्म को व्यवहार योग्य बनाया नहीं जा सकता है, परन्तु ईश्वर के पास 
हो तो ब्रह्म को व्यवहार योग्य बनाया जा सकता है। ये दो प्रकार की श्रुति कहती है। 


शंका-ऐसा क्यों मालुम पड़ता है ? समाधान- इस शंका का परिहार करते हुए सूत्रकार 
कहते हैं कि ' अवैयर्थ्यम्‌' इस प्रकार जो माने तो शास्त्र व्यर्थ नहीं हो जाय ? सूत्र में आये 'च' . 
से ब्रह्म के धर्म का लौकिक न्याय के साथ विरोध दूर किया जाता है इस विरोध का परिहार करते 
हुए भाष्यकार श्रुतियाँ बताते हैं । “यह बैठा हुआ है फिर भी दूर जाता है' (कठ. २/२०) जिसके 
हाथ और पैर नहीं है फिर भी यह परमात्मा दूर जाने वाला है और ग्रहण करने वाला हैं, जिसके 
चक्षु नहीं होने पर भी यह देखता है, जिसके सुनने वाला कर्ण नहीं होने पर भी श्रवण करता है। 
(श्वेता ३/१९) इत्यादि श्रुतियों में भगवान्‌ के अलौकिक धर्म बताये जाते हैं, कारण बिना ही 
कार्य होता है ऐसा बताया जाने पर भी धर्म कार्य रूप नहीं है ऐसी भी श्रुति बोध करती है, इस 
कारण ब्रह्म-परमात्मा व्यवहार का विषय नहीं होने पर भी शास्त्र व्यर्थ नहीं होते हैं। 


सूत्रकार थोड़ी शंका करके इसका परिहार करते हैं । शंका- अरे, लोक के साथ का विरोध 
दूर करने के लिये ब्रह्म के अलौकिक इन्द्रिया हैं, इस प्रकार सोचने में क्यों नहीं आता? ऐसी 
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कल्पना नहीं की जाती है तो कारण बिना ही कार्य हो जाय, ये कार्य नित्य और अलौकिक कहो, 
और उससे ' चक्षु नहीं होने पर भी यह देखता है' (श्वेता ३/१९) । इस श्रुति का विरोध आता है । 


समाधान - इस प्रकार शंका करके सूत्रकार इसका परिहार करते हैं कि - 
आह च तन्मात्रम्‌ ।३२/२/१६ । 
ब्रह्म ही प्रधान धन है ऐसा श्रुति कहती है। 


“आह च' श्रुति स्वयं ही कहती है कि ब्रह्म ' तन्मात्रं' प्रज्ञान धन ही है। इस प्रकार यह 
दृष्टान्त है, सैन्धव घन नमक का (निरा कंकड़) भीतर बिना का, बाह्य का सम्पूर्ण रस घन हीं है 
उस प्रकार ही नमक, अरे मैत्रेयी, यह आत्मा भीतर बिना का बाह्य बिना का, संपूर्ण प्रज्ञान धन 
हीं है। (बृ. ४/५/१३) इस श्रुति के अनुसार ब्रह्म के स्वरूप से भिन्न ऐसी इन्द्रियाँ नहीं है ऐसा 
ज्ञात होता है, (उससे ब्रह्म की विशेष इन्द्रियाँ है ऐसी कल्पना करना योग्य नहीं है) ब्रह्म के जिस 
प्रकार इन्द्रियाँ नहीं उस प्रकार क्रिया नहीं ऐसा सोचा नहीं जा सकता है । और फिर वेद ब्रह्म का 
विश्वास है, ब्रह्म जगत का स्थापन करता है, पंचमहाभूतों को उत्पन्न करता है, इसका नाश करता 
है इत्यादि क्रिया में श्रुति में बतायी है। उससे ब्रह्म के सम्बन्ध में क्रियाओं का अभाव नहीं है इस 
कारण ब्रह्म के इन्द्रियाँ है ऐसी कल्पना नहीं करनी, परन्तु सर्व के आकार वाली वस्तु ही ऐसी 
है ऐसा मानना, कारण कि (बृ. ४/५/११) श्रुति में कृत्स्न' समस्त ऐसा कथन है, सूत्र में आया 
“च' सूचित करता है कि ' ब्रह्म सर्व इन्द्रियों से रहित है' (गीता १३/१४) इस श्रुति को भी ग्रहण 
किया है, उससे इन्द्रिय कल्पना का विरोध नहीं (ब्रह्म की समस्त क्रियायें केवल ज्ञान रूप होने 
से ब्रह्म के स्वरूप से ही सिद्ध होती है, उससे इन्द्रियों की कल्पना अयोग्य है। १६ वें में पुनः 
दूसरे प्रकार के विरोध की शंका करके सूत्रकार इसका परिहार करते हैं। 

शंका- अरे, ब्रह्म जगत का कारण है ऐसा सिद्ध हुआ है और यह समवायी कारण तथा 
निमित्त कारण है ऐसा भी सिद्ध हुआ है, कारण के धर्म ही वास्तव में कार्य में होते हैं जो असम्भव 
हो तो दूसरी तरह की कल्पना करना योग्य है । काम आदि धर्म श्रुति में बताये गये है, ये धर्म ब्रह्म 
के ही होते है यह ठीक है, इसका “अकामः ' प्रमाण से निषेध करने वाली श्रुति भी है, वेद को 
प्रमाण मानने वालों को अणु मात्र भी दूसरी कल्पना करना योग्य नहीं है। 


समाधान - इस तरह शंका करके सूत्रकार इसका परिहार करते हैं। 
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दर्शयति चाथो अपि स्मर्यते।३/२/१७। 


(भगवान्‌ में जड़ और जीव के धर्म नहीं है।) ऐसा श्रुति बताती है और स्मृति भी इस 
तरह कहती है। 


“दर्शयति' श्रुति स्वयं ही जड़ और जीव के धर्म भगवान्‌ में नहीं है ऐसा कहती है। 
“वास्तव में दो ही रूप ब्रह्म के है' (ब. २/३/१) इस प्रकार आरम्भ करके, दो तरह के पंचभूतों 
को कहकर अब उपदेश देते हैं कि ' ऐसा नहीं, ऐसा नहीं' (बृ. २/३/६) इस तरह श्रुति कहती 
है, यह श्रुति “न इति, में आया इति' शब्द का अर्थ इस प्रकार है, (अर्थात्‌ न इति इसलिये ' 
इस प्रकार नहीं) श्रुति का अर्थ यह है कि ब्रह्म स्वयं पंच महाभूत होता है, परन्तु यह ब्रह्म स्वयं 
इस प्रकार का नहीं है, यह बात श्रुति कहती है कि ब्रह्म इस प्रकार का नहीं होता है, सूत्र में आया 
“हि' शब्द सूचित करता है कि ब्रह्म में से सब उत्पन्न हुआ है यह अर्थ ठीक है । कार्य और कारण 
का एक प्रकार वास्तव में नहीं होता है, इसलिये ' ऐसा नहीं' (बृ. २/३/६) इस तरह के प्रमाण 
से निषेध कर उपसंहार किया गया है । ब्रह्म स्वयं केवल जगत का समवायी कारण है ऐसा नहीं, 
परन्तु इससे दूसरा अधिक भी है, इस हेतु से रुप का निरुपण करके ' सत्य का सत्य' बृ. २/३/ 
६ इस भाति नाम का निरुपण करते हैं, उससे जगत से ब्रह्म पृथक है इस कारण जगत के धर्मों 
का वचन ब्रह्म में गौण है यह ठीक है, कारण कि श्रुति ही इस तरह प्रतिपादन करती है, सूत्र में 
“च' पूर्व युक्ति का अनुसंधान करने के लिये है, सूत्र में आया“ अथो' शब्द बताता है कि प्रकरण 
का भेद भी है, “अब उपदेश करने में आता है' (बृ. २/३/६) इस तरह भिन्न क्रम से 'अथ इस 
प्रकार' श्रुति कहती है, इस श्रुति का दूसरा अर्थ नहीं है इसके लिये सूत्रकार कहते हैं कि ' अपि 
स्मर्यते' इसका स्मरण होता है। परब्रह्म को आदि नहीं, कह सकते हैं (गीता १३/१२) इस तरह 
स्मृति है, सत्‌ और असत्‌ क्षेत्र है उससे (ब्रह्म सत्‌ या असत्‌ नहीं कहा जा सकता है) ब्रह्म का 
ज्ञान प्राप्त करने के सम्बन्ध में श्रुति में किया जाता है तब 'न' इस प्रकार निषेध करने में आता 
है, जगत का धर्म भगवान्‌ में है ऐसा वेदादि में आया है, परन्तु ये इस तरह बोध नहीं करता है 
कि जगत का धर्म बने, इसलिये श्रुति और स्मृति में इन दो प्रमाणं से इस तरह का निर्णय होता 
है। 


जगत के धर्म भगवान्‌ में उपचार से गौण रीति से लक्षणा से कहे जाते हैं, इस सम्बन्ध में 
सूत्रकार एक दूसरा उदाहरण देते हैं। - 
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अत एव चोपमा सूर्यकादिवत्‌ ।३।२।१८। 


इसलिये इस निर्णय का अनुसरण करके जिस तरह सूर्य के प्रतिबिम्ब वाला जला दिका 
दृष्टान्त है उस प्रकार “सम: प्लुषिणा' यह उपमा जानना। 


' अतएव' इसी निर्णय का आश्रय करके ' दीमक' के समान, नाग के समान, मच्छर के 
समान, यह तीन लोकों के समान, यह सभी के समान (बृ. १/३/२२) इस प्रकार भगवान्‌ का 
जो उपमान (जिसके साथ करने में आता है वह) है यह इसके सम्बन्ध से है, यहीं इस प्रकार 
का स्वतंत्र धर्म ब्रह्म का है यह कहना योग्य नहीं है। 


शंका- अरे, यह भी विरुद्ध है, (अपनी श्रुति में) “मच्छर के समान' ऐसा कहा है और 
दूसरी तरह श्वेताश्वतर श्रुति में “इसके जैसा कोई नहीं' इस तरह बताया है, इसलिये विरोध प्राप्त 
होता है। 


समाधान- इस तरह शंका करके सूत्रकार दृष्टान्त देते हैं कि ' सूर्यकादिवत्‌ ' सूर्यवाला जल 
आदि की तरह सूर्य के साथ का जल बह सूर्यक “जिस तरह यह ज्योति स्वरूप सूर्य एक है फिर 
भी, अलग-अलग जलों में प्रवेश करके बहुत रूपवाला बनता है” (संभवतः महाभारत) एक 
प्रकार से और बहुत प्रकार से जल में प्रतिबिम्ब हुए चन्द्र की तरह, यह दिखाई देता है। (ब्रह्म 
बिन्दु १२) इन वाक्यों में जिस तरह दूसरे पदार्थ के साथ जोड़ने से इसका उपमान होता है उसी 
प्रकार *प्लुषिणा-दीमक जैसा (बृ. १/३/२२) इसमें भी इस प्रकार ही समझना । सूत्र में आया 
“च' बताता है कि यहाँ विरोध नहीं ऐसा कहना है और एक देशी का अधिकरण सम्पूर्ण होता है 
इसलिये जड़ और जीव के धर्मो का भगवान्‌ में उपचार है ' लक्षणा से, गौण रीति से भगवान्‌ के 
विषय में सम्बन्ध है' परन्तु इन धर्मो का भगवान्‌ में निषेध मुख्य है। 


अम्बुवदग्रहणादिव्यधिकरण 
मुख्य सिद्धान्त कहने के लिये एक देशी का सूत्रकार दोष निकालते हैं । 
अम्बुवदग्रहणाच्तु न तथात्वम्‌ ।३/२/१९। 


परन्तु जिस तरह जल प्रतिबिम्ब का ग्रहण करता है इसलिये सर्वकामत्वादि धर्म भगवान्‌ र 
का ग्रहण नहीं करता है, इस कारण सर्वकामत्व आदि धर्म गौण है ऐसा सम्भव नहीं है । सूत्र में 
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आया “तु' शब्द एक देशी के मत की (जिस भाँति सूर्य में वास्तविक कंपन आदि नहीं है 
इसीलिये ब्रह्म में सर्वकामत्व आदि धर्म वास्तविक नहीं इस मत का निराकरण करता है। 
“तथात्वम्‌' यह प्रमाण -त्रिवृत्कृतजल समवायी से भिन्न ऐसा तेजोरुप सूर्य जल के कंपन आदि 
धर्मा से कंपन आदि धर्मों वाला बनता है उस प्रकार जड़ और जीव के धर्मो के सम्बन्ध से धर्म 
ब्रह्म में नहीं आते हैं, किन्तु ये धर्म ब्रह्म के स्वाभाविक है क्‍यों ? 

' अम्बुबदग्रहणात्‌' जल की तरह ब्रह्म का ग्रहण नहीं इसलिये सर्व से पर ऐसे ब्रह्म का 
प्रतिबिम्ब पड़े तो (जल आदि) अधिकरण के धर्म इसको प्राप्त होते है। (यह एकदेशी का मत 
है) (इसके अंग में दूषण बताते हुए कहना है कि (दूसरे के मतानुसार) जो ब्रह्म रूपरहित है वे 
इस (स्वयं के मतानुसार) जो ब्रह्म कार्य और इसके धर्मा में रहता है । सर्वत्र व्यापक है, उसका 
प्रतिबिम्ब पड़ता है, तथापि स्वयं के मत में विरोध आने से ' अम्बुवद ग्रहणत्वम्‌' जल प्रतिबिम्ब 
ग्रहण करता है, वह सर्वकामत्वादि धर्मी ब्रह्म का ग्रहण नहीं कर सकता है । (जिस तरह एक देशी 
के मत में दोष ये हैं कि रूप रहित और व्यापक ब्रह्म का प्रतिबिम्ब नहीं है, उस प्रकार सिद्धान्त 
में भी ब्रह्म में विरुद्ध धर्म रहता है ऐसा मानने में आया है, इसलिये एकदेशी के बताये दो धर्मों 
की तरह सिद्धान्ती के मत में आकाश की स्वच्छता की तरह स्वरूपात्मक रूप और दूरत्व 
स्वीकारने में आया है इसलिये आकाश की तरह है, इस कारण सिद्धान्ती दूसरा दूषण कहते हैं) 
स्वच्छ जल प्रतिबिम्ब का ग्रहण करता है इस प्रकार जड़ और जीव के धर्म (ब्रह्म का) प्रतिबिम्ब 
ग्रहण नहीं कर सकता है, कारण कि ये धर्म है और धर्म कारण में समवेत होने से कारण की 
विशिष्ट अवस्था है और फिर से अस्वच्छ है, (कारण की अवस्था होने से अस्वच्छ में प्रतिबिम्ब 
नहीं पड़ सकता है |) 


शंका - ब्रह्म सर्व पदार्थों का.आधार है इस प्रकार ' द्युभ्वाद्यधिकरण' ( बृ. सू. १/३/१/ 
१) में सिद्ध किया गया है, इसलिये मन आदि कार्य और इसके धर्मो का प्रतिबिम्ब ब्रह्म में क्या 
हो, (इस प्रकार होने से ये धर्म ब्रह्म में गौण है ऐसा सिद्ध होगा।) 


समाधान- ब्रह्म रूप रहित है इसलिये यह प्रतिबिम्ब का ग्रहण नहीं कर सकता है शुद्ध 
आकाश प्रतिबिम्ब का ग्रहण नहीं कर सकता है उस प्रकार होने पर ब्रह्म का प्रकाश स्वरूप ध्यान 
में रखना दुराग्रह से जो कहा जावे कि ब्रह्म में धर्म का प्रतिबिम्ब पड़ता है तो फिर ये धर्म उपाधि 
: के ही धर्म है ऐसा मालुम होगा। (आधार स्थिर हो और प्रतिबिम्ब हिले अथवा इसके धर्म हिले 
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तब ये बिम्ब के ही है ऐसा अनुभव होता है।) इसलिये ब्रह्म की उपासना में ब्रह्म के धर्म नहीं 
आते हैं । इस कारण इसका अनुवाद निरर्थक हो जाएगा। इस प्रकार हमने पहले (“ अरुपवत्‌") 
इस सूत्र में (बृ. सू. ३/२/१४) कहा है। 'सर्वकामत्व' आदि धर्म कल्पित होने से ब्रह्म में गौण 
है इस प्रकार जो शंका की जाती है तो भाष्यकार कहते हैं कि ब्रह्म में भ्रम से धर्मा का आरोप करने 
में आता है ऐसा वेद नहीं कहते, कारण कि वेद भ्रम पैदा कर को किसी धोका नहीं देता और फिर 
वेद स्वयं को भ्रम भी नहीं हो, कारण कि ये सर्वज्ञ है। ब्रह्म में धर्म मुझसे कल्पित है ऐसा वचन 
तो विप्लववादी शंकराचार्य का है, वैदिक तत्त्वचिन्तक का नहीं है। (शंकराचार्य जगत को 
मायिक मानते हैं और सभी पदार्थों का इस प्रकार विप्लव करते हैं, इसलिये ये विप्लववादी 
कहलाते हैं ।) “पृथ्वी में रहकर ' (बृ. ३/७/३) इत्यादि श्रुतियों का विरोध भी है। जगत मिथ्या 
है इस प्रकार मानने में । इसलिये 'सर्वकाम ' आदि धर्म ब्रह्म के ही है, नहीं कि उपाधि के सम्बन्ध 
से औपचारिक गौण। 


सिद्धान्ती सूत्रकार विरोध का परिहार करते हैं। 
वृद्धिह्वासभाक्त्वमन्तर्भावादुभयसामञ्जस्यादेवम्‌ ।३/२/२०। 


जिस तरह आकाश अलग-अलग पदार्थों में प्रवेश करने से बढ्ता है और यह घटता है 
और ये दोनों धर्म अल्पत्व और महत्त्व घट सकता है उस प्रकार ब्रह्म भी पृथक्‌-पृथक्‌ पदार्थों में 
प्रवेश करने से अलग-अलग धर्मों वाला बनता है। लोक और बेद के वचन से तथा इसके 
व्यवहार से विरोध का परिहार नहीं करना चाहिये। (लोक में व्यवहार है कि) महान्‌ अवकाश- 
आकाश-अल्प-अवकाश (वेद में व्यवहार है कि) “अवकाश प्रमाण से दश चमसों को इस 
नामक के सोम रस के यज्ञपात्रों को स्थापित करना (आप, श्रौत। १२/२/२0) ' यह लौकिक और 
वैदिक व्यवहार आकाश का जो व्यापकत्व विधि के अनुसार धर्म है उससे विरुद्ध दिखायी पड़ता 
है, व्यापकत्व बढ़ना और घटना ये समस्त धर्म आकाश के ही है। इसमें जैसे करवे में प्रविष्ट 
आकाश इस तरह (करवे, करक जितना) वर्णन किया है और इस तरह होने से दोनों में अल्पत्व 
और व्यापकत्व धर्म योग्य बनता है। इस प्रकार जो नहीं माना जाय तो अल्पत्व और महत्त्व दोनों 
में से एक का बोध होता है, इसी तरह अलग-अलग पदार्थो में प्रवेश करने से ब्रह्म भी पृथक्‌- 
पृथक्‌ धर्मों वाला बनता है, ये धर्म उपाधि से हुए हैं ऐसा नहीं, कारण कि जपा नाम के पुष्प की 
रक्तता की तरह ब्रह्म के विषय में अन्य किसी भी पदार्थ का धर्म नहीं है, (जिससे इसका धर्म 
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ब्रह्म में दिखता है । जिस प्रकार जपाकुसुम की रक्तता श्वेत स्फटिक में मालुम होती है उस प्रकार 
कोई दूसरे पदार्थ नहीं होने से इसका धर्म ब्रह्म में मालुम नहीं होता है । ब्रह्म दूसरे का अनुसरण 
करता है यह मानने पर भी ये धर्म, कारणत्व धर्म की तरह, ब्रह्म के स्वयं ही है। 


ब्रह्म में जो दिखायी पड़ने वाले धर्म आगन्तुक-अचानक आये हैं इसलिये ब्रह्म के स्वयं 
के धर्म ही नहीं ऐसा नहीं कहना, कारण कि ब्रह्म में दिखायी देने वाले धर्म दूसरे पदार्थ के हैं ऐसा 
मानने में प्रमाण नहीं है और ये धर्म ब्रह्म में ही मालुम होते हैं और ये इस तरह दिखायी पड़ते 
हैं, इसलिये किसी प्रकार का विरोध नहीं है। अविरोध का प्रकार इस तरह है जिस प्रकार से दोनों 
अल्पत्व और महत्त्व धर्म घट सके यह प्रकार भी इसी का है ऐसा कहना | इसलिये करवे आदि 
पदार्थों में प्रवेश करने से जिस प्रकार आकाश को “महान्‌' अथवा 'अल्प' ( बढ़ना और घटना 
ऐसा कहा जाता है उस तरह ही दोनों धर्म घट सकते हैं। इसलिये ब्रह्म भी इस प्रकार है। सूत्र 
में आया 'वृद्धि हास' पद आकाश और जीव के शरीर विषयक एक ही उदाहरण का बोध करता 
है। (अलग-अलग शरीर में प्रविष्ट हुआ आकाश अल्प बनता है किन्तु वास्तविक रीति से यह 
व्यापक है, उसी प्रकार जीवन्मुक्त दशा में आनन्द का आविर्भाव होने से जीव व्यापक बनता है, 
जब यह जीव वास्तविक रीति से अणु है, इस प्रकार आकाश और जीव के विषय में शरीर का 
ही उदाहरण एक ही दृष्टान्त में बताया गया है। सूत्रकार दूसरा हेतु कहते हैं। 


दर्शनाच्च।३/२/२१। 
और भगवान्‌ में सर्व विरुद्ध धर्म दिखायी पड़ते है इसलिये । 


भगवान्‌ में सर्व विरुद्ध धर्म दिखायी पड़ते हैं, जो दिखायी पड़ते हैं उनमें कोई अघटित 
है ऐसा नहीं कह सकते। कारण कि ऐसा करने से ' गोवद्धनोद्धाक' इस नाम का बाध आये 
(भगवान्‌ कृष्ण ने बाल्यावस्था होते हुए भी गोवर्द्धन पर्वत को रमण करते हुए धारण किया, 
इसलिये इनका नाम गोवर्धनोद्धारक पड़ा। यह कार्य बाल्यावस्था के विरुद्ध है, विरुद्ध होते हुए 
भी इस प्रकार बना | भगवान्‌ गोवर्धन पर्वत को किस प्रकार धारण कर सके ? इसलिये यह नाम 
असत्य है ऐसा कहने से बाध आता है। भगवान्‌ इस प्रकार के पर विरुद्ध धर्म वाले ही है यह 
निर्णय प्रामाणिक है । सूत्र में आया 'च' सूचित करता है कि (दशमस्कंध में बताये प्रमाण से) 
भगवान्‌ को ऊखल से बांधा, आदि क्रियाओं में दोनों विरुद्ध धर्म (बहुत सी रस्सियो से भी 
भगवान्‌ का स्वरूप बंधता नहीं है और भगवान्‌ का स्वरूप छोटा, इस प्रमाण से) विरुद्ध धर्म भी 
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बना सकते हैं ऐसा दिखायी पड़ता है । और यशोदा जी कहती है उस तरह अथवा यह मेरै बालक 
का स्वाभाविक आत्मयोग-भगवान्‌ का स्वयं योग रूप विभूति है' भाग. १0/८/४0 यह कथन 
प्रमाण है, इसलिये श्रुति, स्मृति और प्रत्यक्ष से, ब्रह्म में सर्व विरुद्ध धर्म रहता है, यह ज्ञात होता 
है, इसलिये विरोध नहीं है। 


सूत्रकार यथार्थ रीति से वस्तु का विचार कर विरोध दूर करके अब युक्ति से भी विरोध 
का निषेध करते हैं। 


शंका- अरे 'अस्थूल मनणु' (बृ. ३/८/८) इत्यादि वाक्यों से ब्रह्म में सर्व विशिष्ट धर्मो 
का निषेध किया जाता है इसलिये अविरोध है इस प्रकार कैसे मालुम होता है ? 


समाधान- इस प्रकार शंका हो तो सूत्रकार कहते हैं। 
प्रकृतैतावत्त्वं हि प्रतिषेधति ततो ब्रवीति च भूयः।३/२/२२। 

प्रकृत में-बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में आये गार्गी प्रकरण में गार्गी के प्रश्‍न में ब्रह्म के विषय 
में इतने पन का जगत में दिखायी पड़ने वाले धर्मों का श्रुति निषेध करती है और पीछे फिर इसके 
विषय में अप्राकृत-अलौकिक धर्म, स्वरूप धर्म कहती है। 

“प्रकृतैतावत्त्वं हि प्रतिषेधति प्रकृत में-बृहदारण्यक उपनिषद में (बृ. ३/८) जो गागी का 
प्रकरण है उसमें-जो ये सभी लौकिक पदार्थ दिखायी पड़ते है उनके ही धर्मो का श्रुति निषेध 
करती है, कारण कि जो ज्ञात होता है उसी का ही निषेध हो सकता है इसलिये ' अस्थूलम्‌' (बृ. 
३/८/८) इत्यादि वाक्यों द्वारा जगत से विलक्षण है इसका ही प्रतिपादन किया जाता है। वेद में 
बताये धर्म का तो निषेध नहीं हो सकता है, ऐसा क्यों मालुम होता है ? 


इसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि“ ततो ब्रवीतिच भूयः" जिस वाक्य में पहले श्रुति ब्रह्म 
के धर्मो का तो निषेध करती है उन्हीं वाक्यों में पुनः धर्मों का विधान करती है जैसे कि ' ब्रह्म ऐसा 
है कि जिस के पास से वाणी मन के साथ ब्रह्म के पहुँचे बिना पीछे लौटती है।' ब्रह्म के आनंद 
को जानने वाला किसी से डरता नहीं है।' (ते. २/९) तथा ' अस्थूल' वाक्य में भी इस तरह 
दिखायी पडता है जैसे कि. इस ब्रह्म के ही नियमन में! ३/८/९) इस ब्रह्म को ही जानकर (ब्‌. 
३/८/१०) ' इस ब्रह्म में ही आकाश ओत-प्रोत है । (बृ. ३/८/११) सूत्र में आये 'च' से एक वाक्य 
में आये दोनों भिन्न उपख्यानों के वर्णन का ग्रहण होता है। 
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अर्थात्‌ दोनों ही व्याख्यान सच्चे हैं, इन दोनों का परस्पर विरोध नहीं है कारण कि एक 
लौकिक धर्म का निषेध करता है और दूसरे अलौकिक धर्मों का विधान करता है सर्वत्र श्रुति 
लौकिक धर्मो का प्रतिषेध करती है और अलौकिक धर्मों का विधान करती है। इन प्रमाणो की 
युक्ति से निर्णय किया जाता है। इसलिये युक्ति से भी अविरोध है। 


तदव्यक्तमाह हीत्यधिकरण 


शब्द के बल का विचार करके सूत्रकार ने विरोध किया और अब अर्थ के बल का विचार 
करके अविरोध सिद्ध करने के लिये अधिकरण का आरम्भ करते हैं। 


सर्व विरुद्ध वाक्य कहकर विचार किया जाता है। ब्रह्म का चक्षु से ग्रहण नहीं होता है 
(मुंड ३/१/८) किसी धीर विद्वान्‌ विवेकी पुरुष ने भीतर आत्मा को देखा। कठ. ४/१ वाणी से 
भी ब्रह्म का ग्रहण नहीं होता है । मु. उ. १0८ "जिस पद का वेद वर्णन करते हैं' कठ. २/१५ “मन 
के साथ ब्रह्म में पहुँचे बिना वाणी पीछे लौटती है' (तै. उ./२/१९) “मन से ही यह ब्रह्म प्राप्त करने 
योग्य हैं' (कठ. ४/११) ब्रह्म स्पर्श रहित गन्ध रहित रस है। (कठ. ३/१५) ' परमात्मा सर्वरूप 
सर्वगन्ध, सर्व रस है' (छा. ३/१४/२) “हाथ और पैर बिना का परमात्मा! इत्यादि (श्वे. ३/१९) 
“ब्रह्म के चारों ओर चक्षु है' (तै. सं. ४/६/२/४) “परमात्मा निर्गुण है! (शवे. ६/११) ' जो सर्वज्ञ, 
सर्व शक्ति है (छा. ३/१४/२) ' इत्यादि विरुद्ध वाक्य है । वस्तु का स्वरूप वास्तव में दो प्रकार 
का संभव नहीं है । दोनों ही प्रकार के वाक्य भी श्रुति रूप होने से एक समान प्रमाण है । इस प्रकार 
होने से दूसरे प्रमाण का अनुसरण करके एक प्रकार के वाक्यों का प्रामाण्य इसके वाच्य अर्थ में 
मानना और दूसरे प्रकार के वाक्यों के प्रमाण में वाक्यों का प्रामाण्य गौण मानना यह ठीक है। 
इसमें प्रत्यक्ष के अनुसरण का विचार कर किया जाता है। 


इसमें सूत्रकार पूर्वपक्ष कहते हैं। 
तदव्यक्तमाह हि।३।२।२३। 
ब्रह्म अव्यक्त है कारण कि श्रुति इस तरह कहती है (पूर्व पक्ष सूत्र) 


'तदब्यक्तम्‌ -तद्‌-वह, ब्रह्म अव्यक्त होना ही घटित होता है। ' आह हि' कारण कि श्रुति 
और (प्रत्यक्ष अनुभव) इस प्रकार कहती है।' आत्मा ऐसी नहीं है ऐसा नहीं, इस भाँति ये अग्राह्य 
ह इसका ग्रहण होता नहीं' (बृ. ३/९/२६) इस वाक्य में ' नहि गृह्यते’ इसका ग्रहण नहीं होता 
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है, इस तरह श्रुति अनुभव से समर्थित होने से प्रमाण देती है । किसी भी मनुष्य ने नेत्र से अथवा 
मन से ब्रह्म को देखा नहीं है । जो ब्रह्म सर्व रूप हो तो सभी से देखा जा सकता है । इसलिये ब्रह्म 
सर्व धर्मो वाला है इस प्रकार प्रतिपादन करने से श्रुति वाक्य केवल गौण ही है, कारण कि अनुभव 
का विरोध है। इस भाँति पूर्व पक्ष हुआ। 


अपि संराधने प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌।३/२/२४। 


परन्तु भगवान्‌ को सम्पूर्ण सेवा होती है । (इसलिये भगवान्‌ प्रसन्न होते हैं और इनके दर्शन 
होते हैं ।) 


कारण कि श्रुति और स्मृति कहती है ब्रह्म साकार और अनन्त गुणों वाला है (सिद्धान्त 
सूत्र) सूत्र में आया ' अपि' शब्द पूर्व पक्ष की निन्दा, तिरस्कार के लिये हैं। इस प्रकार पूर्व पक्ष 
के कहने वाले सर्वथा मूर्ख हैं, कारण कि संराधन-सम्पूर्ण सेवा होने पर भगवान्‌ प्रसन्न होते हैं 
और इसलिये इनके दर्शन होते हैं। 


' श्रद्धाभक्ति ज्ञान और योग से ब्रह्म को जानना' (कैव. १/२) यह परमात्मा जिसका वरण 
करता है उससे ही परमात्मा प्राप्त होता है । (कठ. २/२३) 'हे अर्जुन! इस तरह का जो हूँ. उसको 
अनन्य भक्ति से ज्ञान हो सकता है। और दर्शन हो सकता है । हे परं तपः इसमें वास्तविक प्रवेश 
भी हो सकता है।' (गीता ११/ ५४) इस तरह श्रुति और स्मृति है और ब्रह्म के दोनों प्रकार के 
साकार और निराकार-रूप दिखाई पड़ते हैं। पीछे यह ध्यान करते हुए निष्फल निरवयव 
परमात्मा के दर्शन करता है । (मुंड. ३/१०/८) '' अनेक हाथ, उदर, मुख और चक्षु वाला, सर्वतः 
अनन्त रूप वाला हूँ और तुमको देखता हूँ ?'” (गीता ११/१६) इस तरह श्रुति और स्मृति है। 
इस संराधक को भगवान्‌ की सम्पूर्ण सेवा करने वाले को प्रत्यक्ष अनुभव है और ध्रुव आदि भक्त 
इस प्रकार का अनुमान सिद्ध करते हैं, इसलिये प्रत्यक्ष और अनुमान से श्रुति और स्मृति से ब्रह्म 
साकार तथा अनन्त गुण से परिपूर्ण है नहीं कि केवल अव्यक्त ही है। इस तरह का र 
है इसलिये (ब्रह्म) अलौकिक प्रत्यक्ष और अलौकिक प्रतयक्ष का विषय बनने से ब्रह्म दोनों तरह 
का साकार और निराकार का प्रतिपादन करने वाले रूप वाला है। 


प्रकाशादिवच्चेत्यधिकरण 
पुनः दूसरी.तरह से प्रथम बताये विषय को स्थिर करने के लिये सूत्रकार दूसरे अधिकरण 
का आरम्भ करते हैं। इसमें दो सूत्र द्वारा सूत्रकार दो पूर्व पक्ष बताते हैं। 
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प्रकाशादिवच्चावैशेष्यं प्रकाशश्च कर्मण्यभ्यासात्‌।३।२।२५। 


सूर्य चन्द्र आदि का प्रकाश भिन्न है, प्रकाश भिन्न होते हुए भी प्रकाश एक ही गिना जाता 
है, इसलिये प्रकाश आदि की तरह ब्रह्म का भी अवैशेष्य-एक रूपत्व स्वीकार करना। तप 
प्रणिधान आदि | कर्म जब हो तब भगवान्‌ का प्रकाश-प्राकट्य होता है प्राकट्य होता, भी नहीं 
और भक्त की इच्छा हो, उससे हठकर अलग तरह का प्राकट्य होता है। (रुप प्रकट करने में) 
अभ्यास आवृत्ति है इसलिये (पूर्वपक्ष सूत्र) 


शंका-अरे प्रत्यक्ष अनुभव का अनुसरण करके साकार और निराकार ये दो प्रकार के 
वाक्यों का समाधान होता नहीं, वस्तु की शक्ति का ही विचार करके निर्णय करना ठीक है । नहीं 
कि श्रुति और प्रतयक्ष से, जिस प्रकार प्रकाश, जल, सुवर्ण आदि अनेक तरह के हैं ऐसा मानने 
में नहीं आता है । (प्रकाश आदि एक रूप ही है ऐसा माना जाता है । सूर्यकान्त मणि और प्रकाश 
आदि में उष्ण शीत ये दोनों नहीं है ऐसे स्पर्श में दिखायी देता है। इसलिये तेजस में इतना स्पर्श 
स्वीकार नहीं किया है। जल के भीतर भी शीत, उष्ण जल के कुण्डों में शीत और उष्ण दिखायी 
पड़ता है । शीत और उष्ण होते हुए भी जल में ये दो गुण स्वीकार नहीं किये जाते हैं, उसी भांति 
सुवर्ण में भी वर्ण-रंग भेद दिखायी पड़ता है, रंगभेद होते हुए भी स्वर्ण में ये दोनों स्वीकार नहीं 
किये जाते हैं । ये सभी धर्म स्वाभाविक नहीं है कारण कि ऐसा मानने से तेजस्तव आदि स्वभाव 
का नाश होने का प्रसंग आता है । इस भांति ब्रह्मा का भी अवैशेष्य-एक रूपता स्वीकार की है। 
ब्रह्म निर्विशेष है । सूत्र में आये ' च ' से “परमात्मा अग्राह्य है, किसी से भी इसका ग्रहण नहीं होता 
है।' (बृ. ३/९/२६) इत्यादि निर्विशेष साधन वाली ्रुतियों का ग्रहण होता है। 


शंका-अरे, किसी भक्त को परमात्मा का इस तरह साक्षात्कार से और निर्विशेष श्रुति से 
ब्रह्म एक प्रकार का है, इस तरह स्वीकार नहीं किया जा सकता है, इस तरह तो हमने कहा है। 


समाधान-हमको कहना चाहिये इसमें दोष नहीं है। ' प्रकाशश्चकर्मणि' तपप्रणिधान 
आदि कर्म होते हैं तब भगवान्‌ का प्रकाश होता है। इसमें इस भाँति जो भक्त की इच्छा होती है 
उस तरह भगवान्‌ प्रकट होते हैं । सूत्रों में आया दूसरा 'च' बताता है कि भगवान्‌ का प्रकाश भी 
नहीं होता है दूसरी तरह भी प्रकाश होता है इसका कारण ' अभ्यास आवृत्ति है। जो भगवान्‌ एक 
बार प्रकट हो तो एक प्रकार का रूप स्वीकार किया जाय परन्तु प्रत्येक भक्त के सम्बन्ध में और 


प्रत्येक कर्म में भगवान्‌ का प्राकट्य होता है इसलिये प्रकाश-प्राकट्य भी कृत्रिम ही-अस्वाभाविक 
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है, दीपक के प्रकाश की तरह, ऐसा जो नहीं हो तो यह प्रकाश प्राकट्य-सर्वकाल रहे, इसलिये 
भक्त के प्रत्यक्ष अनुभव से निर्णय करना नहीं । 


सूत्रकार इन सभी चर्चाओं से जो फलित हुआ है उसे कहते हैं कि 
अतोऽनन्तेन तथा हि लिंगम्‌।३।२।२६। 


इसलिये-अभ्यास से अनन्त रूप से भगवान्‌ का आविर्भाव होता है (परन्तु वस्तु स्वयं 
अनेक तरह की नहीं होती है) जो इस तरह हो तो भगवान्‌ का विगत शरीर प्राप्त हो। (पूर्व पक्ष) 


“अत: ' इसलिये अभ्यास से ' आनन्तेन' अनन्तर रूप से (भगवान्‌ का) आविर्भाव होता 
है | निमित्त कारण के भेद बिना एक वस्तु किसी क्षण-क्षण अलग नहीं होती किसी समय भक्त 
की इच्छा आविर्भूत का कारण होता है । निमित्त के भेद से होने वाला रूप कोई ये वस्तु बनती 
नहीं है, परन्तु जो निमित्त जन्य रुप वस्तु बने तो ब्रह्म को लिंग विग्रह शरीर प्राप्त हो, यह अर्थ 
उचित है (इस प्रकार सूत्र का हि शब्द कहता है) कारण कि नीचे के अनुसार शास्त्र वचन है। 


लिंग विग्रह शरीर ही प्राप्त होता है यह अर्थ ठीक है । ' हे, उरुगाय जिसकी अनन्त मूर्तियों 
का बहुत से मनुष्य निरुपण करते हैं बैसे हे प्रभो ! भक्त तो तुम्हारा जिस-जिस रूप का ध्यान धरते 
हैं उन-उन रूपों को आप संपूर्ण अबाधित अनुग्रह करने के लिये धारण करते हो।' (भाग. ३/ 
९/११) इसलिये श्रुति अथवा प्रत्यक्ष से ऐसा निर्णय नहीं किया जा सकता है। (अणु भाष्य को | 
एक पुस्तक में न तथा निर्णय इस तरह पाठ है, और यह पाठ अधिक ठीक है। प्रकाशकार भी 
' अनिर्णयात्‌' ऐसा लिखते हैं | इसलिये इसका पाठ भी 'न' वाला होना दिखता है |) इस कारण 
निर्विशेषत्व के कारण ब्रह्म सर्व से अगोचर ही है। कोई भी प्रमाण का विषय नहीं है । यह प्रमाण 
पूर्व पक्ष का प्राप्त हुआ। 

उभयव्यपदेशात्वहिकुण्डलवत्‌ ।३।२।२७। 

परन्तु ब्रह्म दो तरह का है। (कारण कि निर्गुण और सगुण इस तरह) दो तरह के ब्रह्म का - 
श्रुति में वर्णन है। सर्प की कुण्डली को तरह । ( सर्प सीधा होता है और कुण्डलाकार भी होता 
है।) (सिद्धान्त सूत्र) : 

सूत्र में आया 'तु' पूर्वपक्ष का निवारण करता है, केवल युक्ति से और लोक दृष्टान्त से 
निर्णय नहीं हो सकता है । जो इस प्रकार हो तो इस विचार से शास्त्र निरर्थक हो जाएगा यहाँ वेद 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


से ब्रह्म के स्वरूप का ज्ञान हो सके तो पीछे वेद के बिना ब्रह्म के स्वरूप की शक्ति से किस प्रकार 
निर्णय हो ? वेद के बिना ब्रह्म के स्वरूप और शक्ति का ज्ञान नहीं हो सकता है । तब फिर वेद 
के बिना किस तरह निर्णय हो सकता है ? 


ब्रह्म तो सगुण और निर्गुण दो तरह का है 'उभयव्यपदेशात्‌' कारण कि दोनों रूप निर्गुण 
और सगुण-इस प्रकार विरुद्ध वाले ब्रह्म का वेद में निर्देश है। शंका- तो फिर एक ही वस्तु 
अनेक प्रकार की किस भाँति दिखायी पड़ती है ? 


समाधान- इस शंका के होने पर सूत्रकार कहते हैं कि 'अहि कुण्डलवत्‌' सर्प के 
कुण्डली की तरह, जिस तरह सर्प सीधा है, सीधा होने पर भी अनेक आकार बनाता है 
कुण्डलाकार होकर रहता है, उसी भाँति ब्रह्म का स्वरूप भी सर्व प्रकार का है तथा भक्त की इच्छा 
को तरह स्फुरित होता है । कल्पना के शास्त्र में न्याय शास्त्र में ही इस भाँति एक का अनेक रूप 
होना यह विरुद्ध धर्म बाधक बनता है और अनेक कल्पनाओ के करने से गौरव होता है, परन्तु 
केवल श्रुति के समझे ऐसे विषय में ब्रह्म में यह विरुद्ध धर्म बाधक नहीं हो सकते हैं । (जो श्रुति 
के अनुसार ही ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त होने का हो तो विचार शास्त्र निरर्थक हो जाय, इस प्रकार जो 
कोई शंका करे तो भाष्यकार कहते हैं कि) विचार शास्त्र भी व्यर्थ नहीं होता है कारण कि इसको 
विरुद्ध शास्त्रों से उत्पन्न हुए दोष दूर करने का प्रयोजन सिद्ध करने का है। इन विरुद्ध धर्मों के 
सिद्धान्तो में ही विद्वानों को मोह होने से दूसरे शास्त्रों को रचा है। इसलिये सभी विरुद्ध धर्मों का 
आश्रय भगवान्‌ है । जो श्रुति प्रमाण है और जो अनुभव प्रमाण है । उसमें किसी प्रकार का अघटित 
नहीं है जिसमें युक्ति की अपेक्षा रहे । 


लोक में भी शरीर, अन्तःकरण आदि जिसके दया, हिंसा आदि परस्पर विरुद्ध धर्म वाले 
पदार्थों के भेद से एक ही क्षण मालुम होता है जिस तरह एक मनुष्य का शरीर मोटा होता है और 
इसी समय दूसरे मनुष्य का शरीर दुबला होता है उसी भाँति ब्रह्म भी अलग-अलग भक्तों को एक 
ही क्षण में अलग-अलग मालुम होता है। इसलिये सभी विरुद्ध धर्म भगवान्‌ में ही रहते हैं । इस 
कारण किसी भी स्थल पर श्रुति गौण अर्थ में नहीं ऐसा सिद्ध हुआ। 
प्रकाशाश्रयवद्वेत्यधिकरण ` 


` पूर्वं अधिकरण में सिद्ध हुआ कि ब्रह्म निर्गुण और अनन्त गुणोवाला है, वहाँ गुण रूप ही 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


धर्म है उसके स्वरूप का विचार करने में आया और उसके अंग दो पक्ष बताये गये । एक पक्ष एक 
ही ब्रह्म कल्पना रहित है और पीछे से धर्म वाला बनता है । दूसरे पक्ष के अनुसार विरुद्ध धर्मो 
वाला अलग-अलग भक्त के सामने अलग-अलग रीति से प्रकट होता हे इसलिये भाष्यकार 
कहते हैं कि ब्रह्म के धर्मों के स्वरूप का विचार कर के पूर्व अधिकरण में बताये दो पक्षों का 
स्थापन करने के लिये इस अधिकरण को आरम्भ करते हैं । 


शंका- अरे, धर्म कैसा ? धर्म ब्रह्म के कार्य रूप होकर ब्रह्म से भिन्न, या ब्रह्म रूप होकर 
ब्रह्म से अभिन्न-ब्रह्म रूप है इस तरह संशय होता है। 


पूर्व पक्ष- इस सम्बन्ध में हमारा यह मन्तव्य है, लोक में (१) कार्यभूत पट रूप आदि 
पट का धर्म बनता है (२) पट में समवाय सम्बन्ध से रहता है (३) इसकी नित्यता सिद्ध करने 
के लिये प्रमाण नहीं है (४) धर्म स्वाभाविक है इसी कारण से इनको नित्य मानने में गौरव आता 
है और (५) “एक ही अद्वितीय ब्रह्म' (छा. क. २/१) इस श्रुति का विरोध आता है। इन पाँच 
हेतुओं से सिद्ध होता है कि ब्रह्म के धर्म जगत की तरह ब्रह्म का कार्य है। इस प्रकार होने से ब्रह्म 
सर्व कल्पनाओं से रहित ही है ऐसा सिद्ध होगा। 


समाधान- इस तरह पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर नीचे की भाँति सिद्धान्त बताते हैं। 
प्रकाशाश्रयवद्वा तेजस्त्वात्‌ ।३।२।२८। 


परन्तु जिस प्रकार प्रकाश का आश्रय-सूर्य आदि प्रकाश से भिन्न नहीं है उसी तरह अभिन्न 
भी नहीं है कारण कि सूर्य और प्रकाश दोनों ही को तेज कहा जाता है। (उसी भाँति ब्रह्म और 
ये धर्म अभिन्न और भिन्न है “प्रकाशाश्रयवद्वा' किन्तु प्रकाश के आश्रय की तरह “वा' शब्द पूर्व. 
पक्ष का निवारण करताहै । जिस तरह प्रकाश का आश्रय-सूर्य आदि-प्रकाश से भिन्न नहीं है 
कारण कि ये दोनों अलग नहीं रह सकते। ये एक दूसरे से जुड़े हुए है और मूल-सूर्य में से अलग 
हुए बिना सूर्य के आधार पर रहते हैं इसलिये प्रकाश सूर्य ही है ऐसा नहीं, कारण कि ये दोनों 
भिन्न है ऐसा मालुम पड़ता है और विद्यमान भावरूप है। यह वस्तु इस प्रकार की भिन्न और 
अभिन्न नहीं है। इस तरह उत्पत्ति सिद्ध इसके स्वरूप का वर्णन करने वाले वाक्य से ही सिद्ध 
है ऐसा मानना, युक्ति द्वारा विचार करना, कल्पना में भी जिसे प्रकार सूर्य और इसके प्रकाश की 
भिन्न तथा अभिन्न इस रीति से कल्पना करने में आती है। उसी तरह ब्रह्म और इसके धर्मों की 
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भी (भिन्न और अभिन्न इस रीति से) कल्पना करना । जो ब्रह्म और इसके धर्मों की भिन्न और 
अभिन्न इस तरह कल्पना करने में नहीं आये तो (१) वेद की प्रवृत्ति नहीं होगी । (ब्रह्म निर्धमक 
है ऐसा मानने में आये तो ब्रह्म के निःश्वासरूप वेद प्रकट नहीं हो । निःश्वास यह ब्रह्म का धर्म 
है।) (२) (नेति नेति इस प्रमाण का) ब्रह्म का निषेधात्मक वर्णन नहीं घटेगा। (नेति-नेति यह 
निषेध भी धर्म ही है) (३) (सत्यं ज्ञान मनन्त ब्रह्म, विज्ञान मानन्दं ब्रह्म इन श्रुति वाक्यो में 
आया) सत्य ज्ञान अनन्त और आनन्द इन शब्दों का ब्रह्म के साथ समानाधिकरण सम्भव नहीं 
होगा। (ये सभी शब्द ब्रह्म के विशेषण की तरह एक ही ब्रह्म की प्रथमा विभक्ति में काम लिये 
हैं। जो ब्रह्म निर्धर्मक है तो इन सभी शब्दों का समानाधिकरण नहीं घटता है । सत्य ज्ञान आदि 
शब्दों में लक्षणा स्वीकार कर इनका अर्थ ऐसा करे कि सत्य अर्थात्‌ असत्य से भिन्न है, इस तरह 
सभी शब्दों में लक्षणा करने से समानाधिकरण घटित होगा-इस प्रकार जो कहते हो तो भाष्यकार 
कहते हैं कि' लक्षणा स्वीकार करते हो तो भी धर्म की अपेक्षा अधिक ही रहे | इसलिये धर्म 
विशिष्ट निर्धर्मक पदार्थ ही है इस प्रकार का विरुद्ध धर्मों वाला ही वेद सिद्ध है। ऐसा मानना। 
धर्म और धर्मी का अभेद सिद्ध करने के लिये सूत्रकार हेतु बताते हैं कि 'तेजस्त्वात्‌' तेजो वाचक 
शब्द से धर्म और धर्मी का निरुपण किया जाता है । बहुत दूर रहने वाले ब्रह्म की व्याप्ति के लिये 
'तेजस्त्व ' हेतु बताया गया है । जिस प्रकार बहुत दूर रहने वाला अदृश्य अग्नि की व्याप्ति में धूम 
में है उसी भाँति अवतार दशा में तथा सृष्टि दशा में बहुत दूर रहे ब्रह्म की व्याप्ति तेजस्त्व हेतु में 
रहता है अर्थात्‌ 'तेजस्त्व' धर्म से ब्रह्म का अनुमान होता है। (अब सूर्य और प्रकाश की तरह ब्रह्म 
और इसके धर्म भिन्न भी होते हैं यह बताते हुए भाष्यकार कहते हैं कि) प्रकाश और सूर्य धर्म 
और धर्मी के समान मालुम होते हैं इसलिये (“कश्चिद्‌ धीर: प्रत्यगात्मानमैक्षत्‌' (कठ. ४/१) 
इत्यादि श्रुति में बताये प्रकार से किसी भक्त का।) अपूर्व रीति से भगवान्‌ के दर्शन होते हैं । नेह 
नानास्ति किचन (कठ. ४/११) इत्यादि श्रुति में बताये गये तरह से अभेद भी है इस प्रकार दो 
प्रकार के प्रमाणो से ब्रह्म और इसके धर्मो के भेद और अभेद ये दो सिद्ध होते हैं। इसलिये धर्म 
के विषय में भी युक्ति की आवश्यकता नहीं है, इसलिये सिद्ध होता है कि जो प्रमाण श्रुति में सुने 
हैं उसी तरह ही ब्रह्म है। 4 


एक देशी के मत से भी सूत्रकार समाधान करते हैं । 
| | ूर्ववद्वा।३।२।२९। 
अथवा पहले “अरुपवदेवहि' ३/२/ १४ इन पाँच सूत्रों में जो सिद्ध किया गया है वैसा ब्रह्म 
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है ऐसा जानना। अथवा जिसका निरुपण नहीं हो सकता है उस ब्रह्म का ही वर्णन किया जाता है। 
कारण कि स्वरूप वाक्यों में ब्रह्म का प्राधान्य है। ( ब्र.सू. ३/२/१४) इत्यादि पाँच सूत्रों में जो सिद्धान्त 
बताया गया है उसी प्रकार का ब्रह्म है ऐसा समझना । यहाँ यह अभिप्राय है, वेद का प्रस्थापन करने 
के लिये ही सूत्रकार की विचार शास्त्र की प्रवृत्ति है। इसमें जिस तरह वेद के अक्षर का भी बाध नहीं 
आवे उस रीति से कहने की आवश्यकता है। जिसके लिये ब्रह्म की उभयरुपता-सगुण और निर्गुण 
ये दो रूप स्वीकार करने में आये उसमें धर्मों के स्वरूप का निर्वाह करने के लिये सविशेषक और 
निर्विशेषक ये प्रमाण ब्रह्म के वैलक्षण्य-विशिष्टता भेद-अवश्य स्वीकारने की आवश्यकता है। ऐसा 
हो तो एक ही अद्वितीय ब्रह्म ' (छा.८/२/१) इसका बाध होता है, इसलिये उत्पत्ति से विचार करते 
ब्रह्म में से जगत की उत्पत्ति का विचार करते-पहले ब्रह्म निर्धर्मक ही होता है ऐसा समझना। (जिस 
तरह मिट्टी में से घड़ा उत्पन्न होता है और आरम्भकाल में केवल मिट्टी होती है उसी तरह ब्रह्म जगत 
की उत्पत्ति के पहले निर्धर्मक ही होता है ऐसा जानना उत्पत्ति से प्रकाश का आश्रय सूर्य प्रकाश से 
भिन्न और अभिन्न है इस युक्ति से विचारुकिया जावे तो यह भी पहले जो कहा है-कारणभूत ब्रह्म 
का जो स्वरूप बताया है-उसके अनुसार ही करने की आवश्यता है । इसमें ब्रह्म के धर्म भी ब्रह्मरूप 
है, इसलिये एक पदार्थ के ब्रह्म के विज्ञान से सर्व पदार्थों का कार्यभूत धर्मादि सहित जगत-विज्ञान 
होता है यह प्रतिज्ञा घटित है। दूसरी तरह नहीं घटित होती है। इसलिये प्रथम ब्रह्म स्वयं स्वरूप से 
ही निर्धर्मक स्वरूप ही रहता है । पीछे क्रियादि रूप और जगत रुप होता है कारण कि इस तरह मानने 
से ही सर्व बेद का अर्थ सिद्ध होता है। इसमें वैदिक युक्ति की आवश्यकता नहीं है। जिससे निर्धर्मक 
ब्रह्म सर्व किस भाँति हो सके ऐसा प्रश्न होता है । ब्रह्म में विरुद्ध धर्म रहते हैं ऐसी कल्पना करने में 
भी 'इस ब्रह्म विशेष की बुद्धि तर्क द्वारा अन्यथा करना ठीक नहीं' (कठ. २/९) इस श्रुति का 
सिद्धान्त रूप में समान रीति से पालन होता है। उत्पत्ति से पूर्व सूत्र में जो व्याख्यान-विरुद्ध धर्माश्रय 
रूप है वह सूत्रकार का स्वयं का सिद्धान्त है। एक देशी का मत इससे विरुद्ध है (कारण कि इनके 
मत में ब्रह्म निर्धर्मक है और ब्रह्म के धर्म औपचारिक है) ये दोनों मत सूत्रकार को संमत है। 


प्रतिषेधाच्च ।३/२/३०। 


ब्रह्म उपरान्त दूसरे पदार्थ का निषेध करने में आया है इसलिये, (एक ही) (छा. ८/२/ 
१) इस प्रकार कहरकर श्रुति फिर “द्वितीय नहीं (छा. ८/२/१) इस तरह ब्रह्म से दूसरे पदार्थ 
का निषेध करता है। श्रुति में एक मेव इस तरह एव ही शब्द है, इसलिये दूसरे पदार्थ का निषेध 
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तो सिद्ध होता है और पुनः ' अद्वितीयम्‌' ऐसा कहने से यह सिद्ध हुआ कि निषेध व्यर्थ बन जाता 
है और इसलिये ' अद्वितीयम्‌' यह पद ब्रह्म के धर्मों का भी निषेध है ऐसा सूचित करता है ' ब्रह्म 
ने विचार किया' (छा. ८/२/१) 


इस कथन से ब्रह्म के धर्म उत्पन्न होते हैं। सूत्र में आये 'च' से एक के विज्ञान से सभी 
` का विज्ञान होता है। इस प्रतिज्ञा का ग्रहण होता है इसलिये ब्रह्म में किसी प्रकार विरोध नहीं ऐसा 
सिद्ध हुआ। 


परमत सेतून्मानेत्यधिकरण 


- धर्मी का विरोध (ब्रह्म निर्धमक और सधर्मक यह विरोध) और धर्म का विरोध ( धर्म ब्रह्म 
से भिन्न और अभिन्न यह विरोध पीछे के चार अधिकरण में दूर करने में आया, अब ब्रह्म के 
उपरान्त दूसरे धर्मी-धर्म वाला पदार्थ है-ऐसा विरोध प्राप्त हो तो इसका परिहार करने के लिये 
सूत्रकार इस अधिकरण का आरम्भ करते हैं, इसमें सूत्रकार पूर्वपक्ष कहते हैं। 


परमतः सेतून्मानसंबन्धभेदव्यपदेशेभ्यः।३/२/३१। 


इससे-ब्रह्म का उत्कृष्ट फल है, कारण कि सेतु मान सम्बन्ध और भेद का कथन है। 
इसलिये (पूर्व पक्ष सूत्र) 


परमः अतः अतोऽपि, ब्रह्म से भी दूसरा “परम्‌' उत्तम फल है यह सिद्ध करने के लिये 
वैदिक हेतु सेतु मान सम्बन्ध और भेद का कथन है इसलिये ये सभी दोष समन्वय में प्रथम 
अध्याय में ही दूर करने में आये हैं, फिर भी ब्रह्म के स्वरूप के विषय में उपस्थित विरोध करने 
. के प्रसंग होने से पुनः इन दोषों की चर्चा की जाती है और सर्व वाक्यो में प्रतिपाद्य वस्तु एक ही 
है यह भी सिद्ध नहीं हुआ। यह सेतु आदि हेतु द्वारा परिच्छेद से ब्रह्म के अवान्तरत्व के निश्चय 
से-धमी का भेद सिद्ध होने से पूर्व अधिकरण के सिद्धान्त का विरोध नहीं है। 


शंका-अरे, समन्वय अध्याय से ब्रह्मत्व सिद्ध हुआ, उत्तरपाद से दूसरे अध्याय के पहले 
पाद से ब्रह्म एक ही है यह सिद्ध होता है और पूर्व अधिकरण के साथ अविरोध सिद्ध होता है। 
-इसलिये यह अधिकरण व्यर्थ है। े 


समाधान- इस प्रकार शंका की जाती है तो हमको कहना है कि ऐसा नहीं, यह अर्थ ब्रह्म 
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की दृष्टि से विचार है, समन्वय अध्याय में और उत्तर पाद में शब्द बल की दृष्टि से विचार है। (पूर्व 
अधिकरण में ब्रह्म के धर्म ब्रह्म से भिन्न नहीं ऐसा सिद्ध किया गया है) यहाँ पर धर्मों का विचार 
करने में आने से (ब्रह्म से अन्य दूसरे धर्मी नहीं ऐसा सिद्ध किया होने से) पूर्व अधिकरण से यह 
अधिकरण व्यर्थ नहीं होता है। 


(सूत्र में आये चार हेतुओं का प्रयोजन कारिका में बताया गया है।) 


फल, साधन, प्रयेय और प्रमाण इन चार का विचार करते जो दो ब्रह्म सिद्ध नहीं होते हैं। 
अब फिर फलादिव्यतिरिक्त कौनसा हेतु इसका परब्रह्मत्व साध सकते हैं ? इसलिये सूत्रकार ब्रह्म 
के परत्व का बोध करने वाले हेतुओं को क्रमानुसार कहते हैं। (क्रम का कारण बताते हुए 
भाष्यकार कहते हैं कि ब्रह्म के परत्व रूपी एकदेश का यह बाध करने वाला है इसलिये इसमें 
फल को दृष्टि से बोध करने वाले हेतु सूत्रकार बताते हैं - ' सेतुव्यपदेशात्‌' सेतु शब्द से ब्रह्म का 
निर्देश किया गया है उससे अब जो यह आत्मा है वह पृथ्वी आदि को धारण करने वाला सेतु है। 
(छा. ८/४/१) 


इस श्रुति में ब्रह्म] को सेतु बताया गया है। दहर परमात्मा है । आगे बताये कारणों से (ब्र.सू. 
१/३/१४) इस सूत्र में इस सेतु का ब्रह्मत्व सिद्ध हुआ है। 


“आत्मा को जानकर जो जाता है ' (छा. ८/५/२) इस तरह आरम्भ करके 'सर्व लोकों में 
ब्रह्म वेत्ताओं की इच्छा के अनुसार प्रवृत्ति होती है' (छा. ८/५/४) इस तरह कहकर भोग करते 
हैं ऐसा कहकर, ज्ञान की प्रशंसा करने के लिये अज्ञान रूपी बाध कहकर ज्ञान होने के पश्चात्‌ 
संसार के साथ सम्बध रहता नहीं है यह बताने के लिये श्रुति ब्रह्म को सेतु कहती है। इस तरह 
श्रुति कहती है कि पाप का सागर तिरने के लिये जो तिरता है उसके दोष दूर होते हैं इस तरह 
'अन्धः सन्‌ अनन्धो भवति' (छा. ८/४/२) इत्यादि श्रुति में कहा गया है। इसलिये संसार और 
फल के बीच में होने से जो तिरते हैं उन्हीं को फल मिलता है ऐसा बताये जाने से फलरूप वस्तु 
दूसरी कुछ है ऐसा मालुम होता है ।' अथापि हिरण्यनिधिं-निहितं-न विन्देयुः ' (छा. ८/३/२) इनः ` 
वाक्यों में निधि के समान ही जो फल वचन है, वह अवान्तर (गौण) फल के अर्थ में जाने जा 
सकेंगे। ‘इस आनन्दमय आत्मा को भली-भाँति जानकर ही 'उपसंक्रम्य' (तै. २/५) यह श्रुति 
भी इस सम्बन्ध में अवान्तर फल है ऐसा मानने में उदाहरण है। (पूर्व पक्षियों के मत में) 
' आनन्दमय यह परब्रह्म नहीं, परन्तु ब्रह्म रूपी कुछ ही पर ब्रह्म है, इसलिये गौण फल बनता है। 
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(अब साधन) का विचार करते जो बाधक हैं वे कहते हैं।) फिर “उन्मानव्यपदेशात्‌' माप का 
कथन है इसलिये, इसमें ही (छान्दोग्य) उपनिषद्‌ की दहर विद्या में।) जितना यह आकाश है 
उतना ही यह हृदय में रहने वाला आकाश है' (छा. ८/१/३) इस प्रकार साधन की योजना के 
विषय के। तं चेद्‌ ब्रुयुः (८/१/२) इस वाक्य में प्रश्न होने से आचार्य हृदय में रहने वाले आकाश 
के माप से मर्यादित करके निरुपण करते हैं । इस तरह “यावान्‌ तावान्‌' इस प्रकार माप से परत्व 
का बाध होता है । दहर विद्या में ब्रह्म भौतिक आकाश का यह दृष्टान्त है और दहरा काश-हदय 
में रहने वाला आकाश यह दा्टान्तिक है । प्रस्तुत विषय को और समझने के लिये दृष्टान्त दिया 
गया है।इस तरह दृष्टान्त और दाष्टान्तिक का ज्ञान साधक है इसलिये बाह्य आकाश का ज्ञान दहर 
आकाश का ज्ञान का साधन बनता है। (भाष्यकार दूसरा उदाहरण भी देते हैं, इसके पीछे ब्रह्म 


- के चार पाद है (छा. ३/१८/१) यह पाद भूत आदि है ऐसा जानना। ये पाद अनित्य है, इसलिये 


इसके ज्ञान रूपी साधन से काल की मर्यादा आती है और यह परत्व का बोध करता है । (सूत्रकार 
तीसरा हेतु बताते हैं) और ' सम्बन्धव्यपदेशात्‌' इसलिये सम्बन्ध का कथन है उससे इसी स्थल 
पर दहर वाक्य में ही प्रमेय का निरुपण करते दोनों इसके अन्दर रहते हैं (छा. ८/१/३) इत्यादि 
वाक्य के आधार आधेय सम्बन्ध का निरुपण किया गया है ' अस्मिन्‌' इस प्रकार आधार बताया 
गया है और 'उभौ' यह आधेय है। इसी आधार के उदाहरण से प्रमेय पदार्थ वाला बताया गया 
है, सर्वोत्कृष्ट समान नहीं, इसलिये वस्तु की मर्यादा बतायी गयी है । ( भाष्यकार दूसरा उदाहरण 
देते हैं) और प्राज्ञ आत्मा के साथ अच्छी, तरह देखा (बृ.४/३१/२१) इस वाक्य में भी ' संपरिष्वक्तः ' 
इस भाँति मर्यादा बतायी गयी है । (सूत्रकार चौथा हेतु बताते हैं) और ' भेद व्यपदेशात्‌' इसलिये 
ये भेद का कथन है। ' आदित्य के भीतर जो यह हिरण्य पुरुष मालुम पड़ता है । (छा. १/६/६) 
“आँख के अन्दर जो यह पुरुष मालुम पड़ता है' (छा. १/७/५) इन वाक्यों में दो स्थानों में सूर्य 


में और चक्षु में रहने वाले पुरुष में श्रुति परस्पर धर्मों का अतिदेश करती हैं। चक्षु में रहने वाले 


पुरुष का निरुपण करने वाला वाक्य “तस्य-तस्य तदेव रूपं यद मुष्य रुपम्‌' छा. १/७/७५ अतिदेश 


में प्रमाण है । ' अतिदेशे प्रमाणम्‌' ऐसा पाठ होना चाहिये । जो ब्रह्म रूपी धर्म का दोनों ही स्थल 
मे अभेदही अर्थात्‌ दोनों स्थल एक ही ब्रह्म विवक्षित हो तो यही यह' इस तरह श्रुति कहती 
है इसलिये देशकाल, वस्तु और स्वरूप से होती मर्यादा-इयत्ता से रहित अन्य कोई पदार्थ है ऐसा 


' समझना! इस तरह पूर्व पक्ष प्राप्त हुआ। 


fF 
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` सामान्यान्नु।३।२।३२। 


परन्तु (ब्रह्म की उपासना के लिये) समानता है उससे (सिद्धान्त सूत्र) तु' शब्द पूर्व पक्ष 
का निवारण करता है, समान का भाव यह सामान्य सेतु आकाश आदि शब्द ये पदार्थो के धर्मी 
के अतिदेश के लिये कहे गये हैं, कहीं इन पदार्थो के दोषों को भी ये शब्द बनाते नहीं है, संसार 
रूपी सागर तिरने का उपाय होने से सेतु बताया गया है। निर्लेप होने से आकाश कहलाता है, 
इच्छा को तरह फल प्राप्त करता है इसलिये ब्रह्म के चार पद है ऐसा बताया गया है। अमृतत्व 
के लिये सोलह कला कहलाती है। दुर्बल नहीं यह बताने के लिये आधार-आधेय संबंध है। 
दिव्यत्व के लिये धर्मो का अतिदेश है। जिस प्रकार कुण्डपायीयों का अपन में एक मास पर्यन्त 
अग्नि होत्र होम करते हे । मासमग्निहोत्रं जुहोति' इस तरह कथन है इसलिये ' अग्निहोत्र' नाम 
से अग्निहोत्र के गुणों का अतिदेश होता है । दोषों के लिये नहीं, इसलिये इसमें से दूसरी तरह की 
शंका नहीं करना | इसलिये पहले बताये दोष प्राप्त नहीं होते। “कुण्ड पायिनाम्‌ अयनम्‌ "एक वर्ष 
तक चलने वाला बड़ा यज्ञ है। उसमें 'उपसत्‌' होम करने के पीछे एक मास अग्निहोत्र करना 
होता है । यहाँ ' अग्निहोत्र ' शब्द से अग्निहोत्र के गुणों का अतिदेश होता है। यह यज्ञ के लिये देखो 
' ताण्डय ब्राह्मण” २५/४/ ' आश्वलायन श्रौतसूत्र १२/४ कुण्डपाय्य ' शब्द के लिये देखो पाणिनी 
३/१/१३0० ' क्रतौ कुण्डपाय्य संचायौ। कुण्डेन पीयते अस्मिन्‌ सोम इति कुण्डपाय्यः ' क्र.तुः 
(सिद्धान्त कौमुदी) 
दूसरे के जैसे धर्म हो तो इसका कहाँ उपयोग हो ? इस प्रकार की शंका हो तो सूत्रकार 
बताते हैं 


बुद्धयर्थः पादवत्‌।३।२।३३। 


जिस प्रकार भूत आदि ब्रह्म के पाद है यह वर्णन ब्रह्म की उपासना है इसलिये उस ब्रह्म 
के सेतु आदि का कथन भी उपासना के लिये है। 

बुद्धयर्थः इस प्रकार का-दूसरे का धर्म है ऐसा वर्णन बुद्धि की उपासना के लिये है । बुद्धि 
ही प्रयोजन है जिसका वह 'बुद्धयर्थः ' 


इस प्रकार ब्रह्म ही उपासना अयोग्य है, इस तरह यह शंका करके सूत्रकार दृष्टान्त देते हैं 
“पादवत्‌' पाद की तरह जिस तरह भूत आदि पाद है । पादोस्य विश्वाभूतानि “ऋगवेद १0,९०, ३ 
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इस तरह का ज्ञान उपासना के लिये उस तरह ब्रह्म में अलग-अलग पदार्थों के गुण रहे हैं यह 
वर्णन ज्ञान के लिये है अपने धर्म की प्रशंसा के लिये है इस प्रकार बताया गया है। 


श्रीवल्लभाचार्यविरचित भाष्य यहीं पर समाप्त होता है | 
अब श्रीविटुलनाथ विरचित भाष्य का आरम्भ होता है - 


अरे, “यही यह है । इस प्रकार अतिदेश करने से भी इस प्रकार का ज्ञान होता है तब फिर 
धर्मो का अतिदेश व्यर्थ है-इस भाँति शंका करके सूत्रकार बताते हैं कि इस प्रकार अतिदेश करने 
से भी समान धर्म का ज्ञान नहीं होता है इसका कारण सूत्रकार कहते हैं।' 


स्थानविशेषात्‌ प्रकाशादिवत्‌।३।२।३४। 


प्रकाश आदि की तरह विशिष्ट स्थान के लिये (समान धर्म संभव नहीं हो सकता है) 
“स्थान विशेषात्‌' स्थान विशेष से एक ही धर्म-पदार्थ हो तो भी विशिष्ट स्थान प्राप्त करने से समान 
धर्म मालुम नहीं पड़ता है । स्फटिक, हीरा आदि अन्य स्थल में भी ऐसे समान धर्म नहीं आयेंगे। 
इसलिये धर्मो का भी अतिदेश करने में आया है। इस तरह अर्थ है। इस अर्थ को बताते हुए 
सूत्रकार दृष्टान्त देते हैं-' प्रकाशादिवत्‌' आदित्य में जो तेज है (गीता १५/१२) इस वाक्य से सूर्य 
चन्द्र और अग्नि में रहने वाला तेज एक है, तेज होने पर भी जिस तरह समान नहीं है उसी तरह 
यहाँ पर भी इस प्रकार समझा जा सकता है । इस तरह अर्थ है।' आदि' पद कहता है जिस तरह 
एक ही काल विशिष्ट उपाधि के लिये उत्तरायण और दक्षिणायन इस, तरह उत्तम धर्म वाला और 
इससे विपरीत धर्म वाला होता है उसी भाँति यहाँ भी बनता है। फिर- 


उपपत्तेश्च ।३।२।३५। 
और ब्रह्म ही परम फल है इसलिये ऐसा घटित होता है। 


सत्यज्ञान आदि कहे गये धर्म वाले ब्रह्म से कोई दूसरा उत्तम पदार्थ है, इस प्रकार कहे गये 
दूसरे उत्तम पदार्थ में ब्रहम से श्रेष्ठ धर्म रहते हैं ऐसा कहना पड़ेगा। यह अशक्य है, कारण कि 
इसको सिद्ध करने के लिये प्रमाण नहीं है, ये दो पदार्थ ब्रह्म और इससे दूसरे पदार्थ समान है ऐसा 
मानने में आये तो भी इन दोनों में किसी प्रकार का विशेष भेद नहीं है और अद्वैत, प्रतिपादक श्रुति 
का विरोध आता है इसलिये ब्रह्म से अन्य कोई दूसरा पदार्थ घटित नहीं होता है। इसलिये पहल. 
बताया ब्रह्म ही मात्र आखिरी पदार्थ है ऐसा अर्थ घटता है। 
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तथान्यप्रतिषेधात्‌।३/२/३६। 


और ब्रह्म से अन्य पदार्थ का निषेध है इसलिये (ब्रह्म ही फलरूप है) जिस तरह 'सेतु' . .. 
आदि शब्द श्रुति में बताये गये हैं उस भाँति ही ब्रह्म के समान और इससे अधिक पदार्थ दिखायी 
नहीं पड़ते हैं । (शवे. ६/८) यह श्रुति ही ब्रह्म से दूसरे अधिक पदार्थ का निषेध करती है इसलिये - 
तुम वादियों को भी हमारे द्वारा बताये मार्ग का ही अनुसरण करना पड़ेगा ऐसा अर्थ है। अवतार 
काल में भगवान्‌ पहले स्वयं शक्ति प्रकट नहीं करते हैं परन्तु जब पीछे से शक्ति का आविर्भाव 
होता है। तब लोकों को भगवान्‌ की पूर्वावस्था की अपेक्षा भगवान्‌ में अधिकता जैसा मालुम 
पड़ता है। इस अभिप्राय से सूत्रकार ने सूत्र में 'अन्य' दिया है। सूत्रकार अविरोध प्रकरण का 
उपसंहार करने की इच्छा से फलित अर्थ बताते हैं। 


अनेन सर्वणतत्व मायामशब्दादिभ्यः।३/२/३७। 


ब्रह्म से अन्य पदार्थ उत्कृष्ट है इस मत के खण्डन से, व्यापकत्व वाचक श्रुति और स्मृति 
के लिये ब्रह्म का व्यापकत्व सिद्ध होता है। 2 


' अनेन' सेतु आदि शब्दों के मुख्य अर्थ का निराकरण करने से ब्रह्म का व्यापकत्व सिद्ध 
हुआ ऐसा अर्थ है इस प्रकार सूत्र का व्याख्यान करने वाले कितने ही (शंकराचार्य) कहते हैं, 
परन्तु यह बराबर नहीं कारण कि जन्मादि इसका जिसमें से है' (ब्र.सू. १/१/२) आदि सूत्रों से 
ब्रह्म सर्व देश में आये कार्य का कर्ता है ऐसा बताया गया है, इसलिये ही ब्रह्म की व्यापकता सिद्ध 
होती है। अविरोध-सिद्ध करने के लिये यह प्रकरण है इस कारण पहले सिद्ध हुआ व्यापकत्व 
इससे-पहले बताये “सेतु' आदि बताने वाले वाक्यों के साथ विरोध वाला नहीं है ऐसा नहीं 
कहना, कारण कि अगला पद व्यर्थ हो जाता है जो इस तरह एक देशी समाधान करता है तो इस 
विषय में इस प्रकार जानना। पहले बताये कर्त्तत्व से व्यापकता ब्रह्म में ही सर्वथा नियत करने 
के लिये सूत्रकार समर्थ नहीं है कारण कि जिस प्रकार योग से दूर का श्रवण आदि हो सकता है _ 
उसी तरह मर्यादित पदार्थ भी अनेक देश में रहने वाला कार्य करने की विशिष्ट शक्ति वाला बनता 
है ऐसा कहा जा सकता है, ऐसा है जो इस प्रकार मानने में नहीं आवे तो पहले सिद्ध हुए 
व्यापकत्व के विरोध से 'सेतु' आदि कथन से परिच्छिन्न, मर्यादित होने से ब्रह्म से दूसरे पदार्थ 
उत्कृष्ट है ऐसी शंका सूत्रकार नहीं करते हैं। विरोध का परिहार करने के लिये तो, सामान्यात्तु 
अविरोध: ' इस प्रकार वे कहते हैं । (इस तरह एक देशी के मत का सूत्रकार अर्थ करके भाष्यकार 
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ने इसका खण्डन किया और अब स्वयं के मतानुसार सूत्र का अर्थ करते हैं । इस तरह सूत्र का 
अर्थ जानना। अनेन' ब्रह्म से अन्य पदार्थ को श्रेष्ठता का खण्डन करने से ' आयाम शब्दादिभ्य: ' 
व्यापकत्व दिखाने वाला श्रुति वाक्य आदि के कारण साक्षात्‌ व्यापकत्व का प्रतिपादन करने वाले 
वाक्यों के लिये ही सर्वगतत्व व्यापकत्व सिद्ध होता है, परन्तु गौतम मुनि के न्याय शास्त्र में बताये 
प्रमाण से जगत का कर्तृत्व ईश्वर की व्यापकता बिना घटता नहीं ऐसा नहीं हे, ब्रह्म का व्यापकत्व 
बताने वाले शब्द इस प्रकार है “परमात्मा आकाश के जैसा, व्यापक और नित्य' परमात्मा स्वर्ग 
से अधिक बड़ा, आकाश से अधिक बडा (छा. ३/१४/३) स्वर्ग में पुरुष, परमात्मा, अकेला वृक्ष 
की तरह स्थिर रहता है । यह सब इस पुरुष से पूर्ण है (तै. आ.१0/१0/३) इत्यादि। आदि पद 
से भगवान्‌ के हाथ और पैर-सभी ओर है। इसके चक्षु, मस्तक और मुख सभी ओर हैं, इसके 
कान चारों तरफ है और यह लोक में सभी ओर आवृत्त होकर रहता है (गीता १३/१३) इत्यादि 
स्मृति वाक्यो का ग्रहण होता है। इनसे सिद्ध होता है कि ब्रह्म के विषय में श्रुति ही मुख्य प्रमाण 
है। अनुमान करने में आये तो विलम्ब होता है, इसलिये प्रत्यक्ष से वस्तु सिद्ध हो जाने के पीछे 
ही इसका प्रचार होता है, इसलिये यह बाधित होता है, तो भी जो किसी समय विशिष्ट इच्छा से 
अनुमान का उपयोग करने में आये तो इस प्रकार करने में अधिक प्रमाण है इतना ही सिद्ध होगा | 


फलमत इत्यधिकरण 


इस तरह भगवान्‌ सभी से उत्तम है ऐसा निरुपण करने से उत्तम अधिकारियों से भजन 
सेवा करने योग्य भगवान्‌ का स्वरूप बताया गया है, अब सूत्रकार दूसरे मध्यम आदि अधिकारियों 
का भजनीय स्वरूप कहते हैं, मध्यम अधिकारियों के फल प्राप्त करने की इच्छा से भगवान्‌ को 
भजेंगे और भगवान्‌ जब फल देने वाले हों तभी यह सम्भव है, इसलिये सूत्रकार कहते हैं। 


फलमत उपपत्तेः ।।३।२।३८।। 
ईश्वर के पास से ही फल प्राप्त होता है कारण कि इस प्रकार घटित होता है। 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ ` तृतीये भाग 


कितने ही भाष्यकार (शंकराचार्य) इस सूत्र में ही कर्म इससे उत्पन्न होता है अपूर्व फल 
देने वाला है ऐसी आशंका करके यह घटता नहीं है ऐसी युक्ति देकर इस सूत्र का व्याख्यान करते 
हैं, परन्तु यह व्याख्यान चिन्त्य दोष वाला है कारण कि आगे जैमिनि का मत (ब्र.सू. ३/२/४१) 
और सूत्रकार का अपना मत (ब्र. सू. ३/२/८१) इन दो मतों के निर्देश के विचार से व्यास स्वयं 
ही अपना मत प्रकट करेंगे, इसलिये इस समय इस सूत्र के जैमिनि के मत का निराकरण करने 
का अवसर नहीं है और अगले दो सूत्र (३/२/४०/४१) व्यर्थ हो जायेंगे। 


श्रुतत्वाच्च 11३ 1२ 1३९।। 
और भगवान्‌ ही फल देते हैं ऐसा श्रुति में बताया है इसलिये 


पीछे सूत्र से श्रुति में बतायी भगवान्‌ की नियामक सत्ता का फल देने में युक्ति की रीति 
का फल निरुपण किया गया है, इस सूत्र में तो भगवान्‌ फल देते हैं यह बताने वाली साक्षात्‌ श्रुति 
को ही सूत्रकार प्रमाण देते हैं । यह श्रुति इस तरह है यह परमात्मा महान्‌, जन्म रहित, अन्न का 
भक्षण करने वाला और धन देने वाला है' (बृ. ४/४/२४) “च' से नीचे बताने वाली स्मृति ' ग्रहण 
होता है। सुख-दुःख स्थिति अभाव (गीता १0/४) इस प्रकार आरम्भ करके मेरे में से ही 
प्राणियों के विविध भाव-स्थिति होती है' (गीता १०/४) इत्यादि स्मृति है । 


यहाँ कर्म वादी (जैमिनी) पूर्वपक्ष करते हैं। 
धर्म जैमिनिरत एव ३/२/४० 
इससे ही उपपत्ति और श्रवण से ही जैमिनि धर्म को कर्म के फल का कारण मानते हैं । 


अरे, कर्म से ही फल मिलता है इस पक्ष में भी उपपत्ति योग्यता और श्रुति एक समान रीति 
से है, यह इस तरह ईश्वरवादी (वेदान्ती ) से भी कर्म निरपेक्ष ईश्वर फल देता है ऐसा नहीं कहा 
जा सकता है, कारण कि जो इस प्रकार मानने में आता है (कर्म की) अपेक्षा रखे बिना ईश्वर फल 
देता है ऐसा मानने में आवे तो वेद में आये विधि वाक्यों (कर्म और इसका) फल बताने वाले 
व्यर्थ हो जायेंगे, और प्रवृत्ति असंभवित हो जाने का प्रसंग था। जब फल देने में ईश्वर को कर्म 
की अपेक्षा रहती है तब ये कर्म ही फल देने वाले होते हैं, कर्म सापेक्ष ईश्वर का क्या प्रयोजन ? 
कर्म अचेतन है और उससे चेतन पदार्थ से अधिष्ठित हो तो ही ये कार्य करवाने में समर्थ बन सकते 
हैं, इसलिये केवल कर्म से फल संभव नहीं-इस भाँति नहीं कहना, कर्म का स्वरूप और स्वर्गादि 
1 _____रऑर्स्र्श् 
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फल से लोकसिद्ध नहीं है परन्तु श्रुति सिद्ध है और श्रुति में स्वर्गादि फल साधने वाले उत्पत्ति 
वाक्यों में (कर्म के स्वरूप का ज्ञान-देने वाले वेद वाक्य ये उत्पत्ति विधि कहलाते हैं । दृष्टान्त 
* अग्निहोत्रं जुहोति ') और अर्थ वाद वाक्यों में (विहित कर्म की प्रशंसा करने वाला और निषिद्ध 
कर्म की निंदा करने वाला जो अर्थ है |) उसको अर्थवाद कहा जाता है । ऐसे वाक्यों में कर्म सुना 
जाता है। दृष्टान्त ' पुत्र प्राप्त की कामना वाला पुरुष अग्निहोत्र होम करता हैं” स्वर्ग की कामना 
वाले पुरुष को अग्निहोम करना, (आप.श्री) १०/२१ (तै.स. १/५/९/१८) इत्यांदि स्वर्ग की 
कामना वाला पुरष को पुरुष दर्शपूर्ण मास याग करने (तै. ब्रा. ५/२०/१/८१) प्रथम यह यज्ञ 
परमेष्ठी-ब्रह्म का था, इसी से ये उत्तम स्थिति को प्राप्त हुए। (तै.सं. १/६/९) इत्यादि । यै स्वर्गादि 
फल कर्म से ही सिद्ध होते हैं, इस तरह होने से लोक में अन्य प्रकार से मालुम हो, तो.भीः धर्मी 
को धर्म वाले पदार्थ को ग्रहण करने वाले प्रमाण से कर्म और स्वर्गादि फल का बर्णन करने 'वाले 
वेद से ही इस तरह सिद्ध होता है । इसलिये यहाँ किसी प्रकार की शंका नहीं रहती है, जिस तरह 
ईश्वर वादी वेदान्ती ईश्वर में नित्य ज्ञानादि धर्म स्वीकार करते हैं उसी भाँति क्रर्मवादी के मन में 
प्रतिबन्धक तत्त्व दूर होता है इसलिये परलोक के फल के समान स्वर्ग मिलता है। इस तरह 
वेदान्ती और कर्मवादी की स्थिति समान है, कर्म का बहुत शीघ्र नाश होता है, नाश होने पर भी 
यह कर्म फल का कारण है ऐसा श्रुति में कहा होने से, कर्म की इस करुणता का रक्षणं करने के 
लिये अपूर्व नाम के कर्म का व्यापार करने में आता है वेदान्ती के मन में तो समदृष्टिवाला ईश्वर 
के पास से विषय भिन्न-भिन्न प्रकार का फल प्राप्त हो यह बात घटित नहीं होती है, और ईश्वर 
में बैषम्य-भेदभाव और नैर्घृण्य-निर्दयता के दो दोष आ जाते हैं, इसलिये कर्म से ही फल मिलता 
है ऐसा जैमिनि मानते हैं। 5: 


पूर्व तु बादरायणो हेतुव्यपदेशात्‌ ।३/२/४१। 


परन्तु बादरायण आचार्य द्वारा पहले बताये ईश्वर को ही फलं देने वाला मानते हैं कारण 
कि श्रुति में ईश्वर को फल के कारण-समान बताया गया है। - 5 


“तु' शब्द पूर्व पक्ष के निवारण के लिये है बादरायण आचार्य तो इसके पहले कहे ईश्वर 
को ही फलदाता के समान मानते हैं, क्यों ? ' हेतुव्यपदेशात्‌' फल के कारण समान श्रुति में कथन 


है इसलिये "जिसको इस लोक में से ऊँचे लेजाने की इच्छा है उसके पास से.परमात्मा ही समस्त 
अच्छे कर्म कराता है, जिसको इस लोक में से नीचे लेजाने की इच्छा है उसके पास से परमात्मा 
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ही बुरे कर्म कराता है' (कौशी ३/९) इस श्रुति में परमात्मा कर्म कराता है ऐसा कहा गया है, 
इसलिये ईश्वर ही फल देने वाला है ऐसा कहा गया है। इस कारण किसी भी प्रकार की कहीं 
अयोग्यता नहीं है। 

अरे, ईश्वर स्वयं ही फल देने के लिये समर्थ है तब फिर फल देने की इच्छा हो तब कर्म 
करवाने में क्या हेतु है और कार्य की विचित्रता किस भाँति ? 


ये समस्त शंकायें भी परमात्मा जीव के द्वारा किये प्रयत्न की अपेक्षा रखता है, कारण कि 
इस तरह विहित कर्म और प्रतिषिद्ध कर्म व्यर्थ नहीं होते (ब्र.सू. २/३/४२) इस सूत्र से दूर की 
गई है (और विद्वन्मण्डन में श्रीविट्टलेश ने भी दूर किया है। ) इसलिये सकाम पुरुष से भी इसी 
परमात्मा की सेवा करनी है यह सिद्ध हुआ। 
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तृतीयाध्याये तृतीय: पाद: । 
१ सर्ववेदान्तप्रत्ययाधिकरणम्‌ । 
सर्ववेदान्तप्रत्ययं चोदनाद्यविशेषात्‌ ॥ ३/३/१॥ 

पूर्वपादे जडजीवधर्मनिराकरणेन शुद्धस्यैव सचिदानन्दविगहरूपत्व ब्रह्मणो निरूपितम्‌ । 
इह तु ब्रह्मगता एव धर्मा विचार्यन्ते । ते चेदेकस्मिन्‌ वाक्य एव सर्वे पठिता भवेयुस्तदा न 
विचारणीया भनेयुर्विरोधाभावात्‌ । पठिताश्च तत्तदुपासनप्रकरणेषु क्यचित्त एव क्वचिद्धिन्ना: । 
यथा वाजसनेयिन: पञ्चाम्निविद्या प्रस्तुत्य षष्ठमन्यमग्निं पठन्ति । तस्याम्रिरेवाग्रिरिति । 
उन्दोगास्तु पञ्चसंख्यैवोपसंहरन्ति | अथ य एतानेवं पञ्चाग्नी वेद (छां. ५/१०/१०) इति । 
तथा प्राणसंवादे मुख्यप्राणादनयांश्तुरः प्राणान्‌ वाक्यचक्षु: श्रोत्रमनांसि पठन्ति । 
वाजसनेयिनस्तु तमिमं पञ्चमं पठन्ति । अपरं च । अधर्वोपनिषत्सु क्वचिद्‌ 
गोकु लबृन्दाकाननसंचरद्गो परूपमनल्पकल्पद्रमप्रसूनविरिचितविचित्रस्थलीककालिन्दी 
सलिलकहो लसं गिमृदुतरपबनचलदलकविराजमानगण्डमण्डल्ुतिमण्डितकुण्डलग्रभानु 
भावितवामां समिलन्मूर्ध न्यमहामणिक मुरलिकामु खावलीमिलदतितरलकर 
क्वचित्कोदण्डमण्डितभुजदण्डखण्डितप्रचण्डदमुण्डमतिविचित्रचरित्राभिरामं रामस्वरूपं 
वृचिदतिकरालबदनवित्रासितकमडाकमलासनवृषभासनादिकं नृकेसरिरूपं कचिदुसत्रमादिकं च 
निरूप्यते । तथा च द्रवयदेवतामेदाद्‌ यागभेदवद्धर्माणामावापोद्धापाभ्यां दशदषफलभेदाच वेद्यभेदे 
प्राप्ते ब्रहमनेकत्वापत्तौ श्रुतिविरोधाद्‌ विनिगमकाभावात्स्वेषामुपासनाविषयाणामब्रह् 
त्वमापतितम्‌ । ननूपासनाविषयाणामौपाधिकत्वात्‌ तेषां चाविद्याकल्पितत्वात्‌ तद्विशिष्टानां 
तथात्वं युक्तमेव। न चेवं तन्निरूपकाणां वेदान्तानामबरहापरत्वप्रसंग: । शुद्धस्य ब्रह्मणो 
दुरेयत्वेनोपाधिविशिष्टोपासनया ` चित्तशुद्धी सत्यां स्वत एव तज्ज्ञानं 
भविष्यतीत्येतत्तात्पर्यकत्वादिति चेत्‌ । मैवम्‌ । समन्वयविरोधापत्तेः । तासां 
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ब्रह्मविद्यात्वहानेश्व । श्रुतेः प्रतारकत्वापत्तेश्व । अपरं च योन्यथा सन्तमात्मानमन्यथा 
प्रतिपद्यते । किं तेन न कृतं पापं चोरेणात्मापहारिणा इत्यन्यथाज्ञानं निन्दन्ती श्रुतिः कथं 
फलसाधकत्वेन तदुपासनां वदेत्‌ । स्पष्टार्थानां श्रुतिवाक्यानां निर्णयमकृत्वा संदिग्धार्थानां 
ज्योतिराकाशादिदाब्दानां तद्वाचकत्वं न निर्णीयाद्‌ व्यास: । एवं च सत्युक्तरीत्या यागवततेषा 
परस्परं भेदश्वावश्यक इत्युभयत: पाशा रजुरिति प्राप्तेमिधीयते । सर्ववेदान्तप्रत्ययम्‌ । 
अनेकरूपनिरूपकै: सर्ववेदान्तै: प्रत्ययो ज्ञानं यस्य तत्तथा । ब्रह्मणोनन्तरूपत्वे यानि यानि 
रूपाणि बिविधैर्जीविरुपासितु शक्यानि तानि तानि रूपाणि तैस्तैर्वदान्तेर्निरूप्यन्त इति 
तावदरूपात्मकमेकमेव बहेत्यर्थः । तत्र हेतुश्रोदनाद्यविशेषादिति । चोद्यते कर्तव्यत्वेन 
बोध्यतेनेनेति चोदना विधिवाक्यमिति यावत्‌ । तस्याविशेषादित्यर्थः । यथैकस्मिन्नम्नि्टोमे 
जाखाभेंदेपि चोदना तंथेव भवति - अग्निष्टोमेन यजेत्‌ (आ.सू.१०/३/१) इति । तथेहापि 
सर्वेषु वेदान्तेषु. ब्रह्मत्वेनेवोपासना विधीयते इति तथा । आदिपदात्साक्षात्परंपराभेदेन 
मोक्षफलकत्वकथनमप्ुपासनानामविशिष्टमिति प्रयोजनसंयोगः संगृह्यते ॥ ३/३/१॥ ` 


भेदान्नेति चेदेकस्यामपि ॥ ३/३/२ ॥ 


ननु द्व्यदेवताभेदाद्‌ यागमेदवदुपास्यानां धर्मभेदेन भिथोभेदादुक्तहेत्वसिद्धिं भेदान्नेति 


चेदित्यनेनाशङ्कय तत्परिहारमाह सूत्रकार एकस्यामपीति सूत्रावयवेन । यथैकस्यामपि 
गुदीत्वोडशि काया मति रात्र व्यक्ताव गृहीतषोडशिकायाः सकाशाद्‌ गुणाधिक्येपि 


नातिरात्रभिन्नयागत्वम्‌ । अतिरात्रलक्षणकर्मैवाधिकृत्य तदूगरहणाग्रहणयोर्विधानादेवमिहापि 
. ब्रहवाधिकृत्य तत्तद्धर्मवेशिष्ट्या योरुक्तत्वान्न ब्रह्मोपासनभिन्नत्वमुपासनासु । तथा च 


ब्रह्मधर्मत्वेनाभेदस्य विवक्षितत्वालवदुक्तेत्वसिद्धिः । एबं सति यत्रैकस्मिन्ुपास्थे 
रुपेन्यस्माद्रपादधिका गुणा उच्यन्ते। तत्र तेषामुपसंहार उचित इति भाव: । अत्रायं विशेषो 
ज्ञेय: । उपासनाविषयेष्वसिलेष्वाविशिष्ट हतं बात्वतेष्वेकतर रूपं य उपासते तस्य तत्र सर्वे 


गुणा उपसुहुर्तुमुचिताः । यस्वनन्तेषु विभूतिरूपेषु ॐ इत्येतदक्षरं ब्रह्म इति क्षात्वोपास्ते तस्य 
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शाखान्तरीया अप्येतदक्षरोपासनप्रकरणोक्ता एवोपसंहर्तव्या नान्ये । तद्रूपमधिकृत्यैव तेषां 
गुणानां कथनात्‌ । अन्यथातिप्रसंगात्‌ । इयं तूपासनामार्गीया व्यवस्थोक्ता । भक्तिमार्गीया 
त्वेतद्व्लक्षणा साग्रे वाच्येति ॥ ३/३/२ ॥ 

नन्वम्निष्टोममेवोददिइय यावन्तो धर्मास्तैत्तिरीयके पठयन्ते तावन्तो वाजसनेयके । तथा च 
त्वदुक्तरीत्या वाजसनेयिनां तद्धमोर्पसंहारोपि न्याय्यो भवेन्न त्वेवं सः । शिक्षचारादिविरोधात्‌ । 
तथा पञ्चाग्निविद्यामधिकृत्योक्तोपि पष्ठोग्निन छन्दोगैः शक्यत उपसंहर्तुम्‌ । 
तथैवाथर्वणिकै्नेकस्मिन्‌ रूपे रूपान्तरधर्मा इति प्राप्त उत्तर पठति । 


स्वाध्यायस्य तथात्वेन समाचारेधिकाराच सवबच्च तन्नियमः ॥ ३/३/३॥ 


स्वाध्यायो वेद: स एकमेव कर्म गाखाभेदेन भिन्नभिन्नप्रकारकं बोधयतीति तत्प्रयुक्त: 
सम्यग्भूतेग्निशेमादिलक्षण आचारे तत्तदज्ञाचारनियमोन्यूनानधिककरणलक्षण इत्यर्थः । 
तावद्धिरेवाङ्ैर्यागसंपत्तेरधिककरणस्याप्रयोजकत्वात्तावतामेवाङ्गाना करणम्‌ । ननूक्त 
तद्वर्माणामप्युसंहारस्त्वढुक्तरीत्या संभवतीत्यत आह । अधिकारादिति । सर्वेषां शाखिनां 
स्वस्वशाखोक्तकर्मण्येवाधिकारो न परशाखोक्तेप्यतोपि तथा नियम: । चकारात्स्वशाखोक्तात्‌ 
कर्मणोतिरिक्ततत्करणे न्यूनकरणे च यदस्य कर्मण इत्यादि प्रायश्रित्तश्रवणमपि तन्निमये हेतुः 
समुच्चीयते । अत एव कचित्परशासोक्तमपि व्यवस्थितबिकल्पविषयत्वेन कल्पसूत्र उच्यते । 
विकल्ये तूभयस्याशास्रार्थत्वमुपसंहारे तूमयस्यापि शास्रार्थत्वमतोपि नात्रोपसहारशङ्का । अत्र 
दृष्टन्तमाह । सववदिति । यथा सवा होमाः संघसूर्यादयः शतीदनपर्यन्ता 
वेदान्तरोदितत्रेताग्रयनमिसंबन्धादथर्वणोदितैकाम्रिसंबन्धाद्चाधर्वणिकानामेव ताग्रयनभिसंबन्धादंधर्व' म्रिसंबन्थाचाः नामेव कार्यत्वेन नियम्यन्ते। 








श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


भावनीयं स्यात्‌ । पुरुषरूपोपासकस्य च लक्षयोजनायामशुज्ञादिकम्‌ । नन्वाथर्वणोपनिषत्सु श्री 
समोपाश्ननाथां यो वै ये मत्स्यकर्माद्यवतारा भूर्भुवः सुवस्तस्मै वै नमो नम: (रा.ता.पू) इति 
वाल्क्येन - तदितरावताररूपत्वमुच्यते । तेन तद्धर्मत्वमप्याक्षिप्यते । सत्यमाक्षिप्यते 
तध्धर्मक्त्रम्‌। तत्रायमाभिसंधिः । परमकाष्ठापन्नं ब्रहमस्वरूपमिदमिति ज्ञात्वा ह्युपासना कार्या। 
तनैतक्यैबान्येव' तारास्तत्तद्रपेण तानि तानि कर्माण्ययमेव कृतवानिति ज्ञेयं परम्‌ । न तु 
तस्मिन्नेव रूपेन्याबतारधर्मवत्वमपीति । तथा च तस्मिस्तस्मिन्नवतारे तत्तध्धर्मवानिति श्रुत्या 
बोध्यते । न तु सर्वत्रापि तास्मंस्त तत्र बाधकमुक्तमेव। प्राणद्युपासनास्वेतावान्‌ विशेषो यथा 
कर्मण्यतिरिक्ते आमश्चित श्रवणं बाधकम्‌ । श्रीरामस्वरूपाद्युपासनासु च 
तेनाबतारेणाकुतकर्मणस्तत्र भावनेपराधो बाधको - योन्यथा सन्तमात्मानम्‌ इत्यादिवाक्यं च । 
न तथा प्राणादयुपासनास्वधिकगुस्येतरत्रोपसंहारे किंचिद्‌ बाधकं दृश्यत इति स कर्तु शक्यत 
इतिः. = 

पुरुषीदिस्मस्य विग्रहस्यैव शुद्बरहमत्वादयमेवावतारान्तरेष्वपि लीलाकर्तेति 
ज्ञानममुपपन्नमिति -चेत्‌ भैवम्‌ । धर्मिग्राहकमानेनेकस्येव शुद्धस्यैवानन्तरूपत्वेन सिद्धत्वात्‌ । 
स्तनः एव तथात्यान्न काचिच्छङ्का । यथैकस्यैवान्योन्याभावस्यानन्तभावप्रतियोगिकतद्रपत्वं 
चामावप्रतियोगिकान्योन्या- 





माबात्यन्तामार्करूपत्वंचामावाभावरूपत्वेप्यभावरूपत्वमेव चाङ्गीक्रियते । तथेहाप्यस्तु । 
अभाकतंस्याप्रयोजकत्वात्‌ । धर्मिग्ाहकमानस्यैव तथात्वात्‌ । तच्च तैच्तरीयोपनिषत्सु | अत 
परं चान्यदणीयसैँ हि । परात्पर यन्महतो महान्तम्‌ । यदेकमव्यक्तमनन्तरूपं विश पुराणं तमस 
परस्तात्‌ (तैं.म.नां. १/५) इत्यादि श्रुतिरूपं प्रसिद्धमेव । अपरं च । सर्वासामुपासनानां हि 
ब्रह्मविज्ञानसाधनत्वेन श्रुतौ निरूपणं क्रियते । यठाकारिकोपासना विज्ञान हेतुः स प्रकारश्च 
निंख्प्यौ . 1 एवं `सत्येकस्यां शाखायां कतिपयगुभनिरूपणं तदितरस्यां शाखायां 
तदतिरिकानामपि. गुणानामित्यत्र को हेतुरिति पृच्छामः । उपसंहारेण प्राप्तिमनिरूपणे देतं 
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श्री ब्रहम सत्राणु भाष्यम्‌ तृतीय भाग 


चेद्रबीषि तत्र वदामः । एवं सति न्यूनगुणनिरूपिका श्रुतिः स्वोक्तानपि गुणान्न वदेत्‌ । 
तथादि। उपासनानां ब्रहमविज्ञानफलकत्वस्य निणींतत्वात्‌ तस्य चैकजातीयत्वाद्‌ धटवत्‌ 
कळ्प्तारोषसाधनसाध्यत्वादरोषतञ्निरूपिकैव श्रुतिर्निरूपयेत्‌ । अन्या तूपासननाया 
नामोक्तवोपासीतेत्येतावदेव वदेत्‌ । गुणानाक्षेपलभ्यत्वान्न बदेत्‌ । उपसंहार्यानपि वा वदेत्‌ । 
निरूपयति च गुणान्नोपसंदार्यान्‌ । न च स्वस्वशाखामात्राध्येतृणामुपासनासिद्धयर्थ 
सर्वशाखासूपासनप्रकारोक्तिरिति वाच्यम्‌ | परशाखातज्ञानेन 
तदुक्तगुणोपसंहारस्याप्यसंभवेनोपासनाया एवासंभवापातात्‌ | 
तस्मात्स्वशाखोक्तप्रकारिकोपासनायामेव सर्वेषामधिकारात्तयेव ब्रह्मविज्ञानं भवति । तैत्तिरीयाणां 
वाजसनेयिप्रभृतीनां चाम्रिष्टोमसंपत्या । स्वर्ग इव प्रकृते ब्रह्मैक्यात्तत्तद्धित्ञाननं ब्रह्मविज्ञानमेव । 
न हि रूपरसगन्धादिमत्यां भुवि पुरुषभेदेनैकस्थैब चैकेकप्रकारकं यद्भूत्नानं न तद्भज्ञानम्‌ । 
एतेनान्तधर्मवत्त॑ ब्रह्मणि ज्ञापितम्‌ । तदुक्तम्‌ परास्य शक्तिविंविधेव श्रूयते स्वाभाविकी 
ज्ञानयंठकिया च( खरे. ६/८) इति । अत्र स्वाभाविकीति विशेषणादविद्याकल्पितत्वं शक्तीनां 
निरस्तम्‌ । केचित्वार्थवणिकानां विद्या प्रति शिरोत्रतापेक्षणादन्येषां तदनपेक्षणाद्‌ विद्याभेद इति 
प्राप्त उच्यते । स्वाध्यायस्यैष धर्मो न विद्यायाः । कथमिदवगम्यते यतस्तथात्वेन 
स्वाध्यायधर्मत्विन समाचारे वेदत्रतोपदेरानपरे ग्रन्थ आथर्वणिका इदमपि वेदब्रतत्वेन समामनन्ति 
7 नेतदचीर्ण्रतोधीते (मुं. ३/२/११) इति चाधिकृतविषयादेतच्छव्दाच स्वोपनिषदध्ययनधर्म 
एवैष इति निर्धर्यिते । तस्मादनवद्यं विदयैकत्वमिति सूत्रार्थ बदन्ति । स चिन्त्यते । न ह्यस्य 
िद्यधर्मत्वं विद्याभेदकम्‌ । उक्तन्यायेनान्यत्रापि तदुपसंहारस्य वक्तुं शाक्यत्वात्‌ । न 
चानुपसंहारार्थमेवातद्धर्मत्वं बोध्यत इति वाच्यम्‌ । उपक्रमोपसंहाराभ्यां विदैकत्वनिर्णयस्यैव 
हश्यमानत्वादुपेक्ष्य इव भाति । ननु तदुक्ति्यवा तथास्तु । अतद्धर्मत्वबोधनस्यानुपसंहारार्थकत्वे 
कानुपपत्तिरिति चेत्‌ । उच्यते । सूत्रस्य त्दुक्तार्थत्वे हि तत्तात्पर्यकल्पना । स एव चन 
साधीयान्‌ । तथाहि - स्वाध्यायोध्येतव्य: (तै,आ.२/१५) इत्यादिषु स्वाध्यायशब्दस्य 
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वेदवाचकत्वं प्रसिद्धम्‌ । समाचारशब्दस्य विहितक्रियावाचकत्वं च तत्रोभयोरपि मुख्योर्थी ` 
बाध्यते । तस्मिन्‌ संभवति तद्वाधस्त्वयुक्त: । किंचैवं नन्वग्निशोममेवोहिठ्येत्यादिनोक्तशङ्काया 
अनिवृत्तिरिति । नन्वाथर्वणोपनिषत्सु पठ्यते - सहोवाचान्ज-योनिरयोवतारणां मध्ये 
श्रेष्ठोबतारको भविता येन लोकास्तु देवास्तु भवन्ति । यं सृत्वा मुक्ता अस्मात्‌ संसाराद्‌ 
भवन्ति कथं चास्यावतारस्य ब्रह्मता भवति । स होवाच तँ हि नारायणो देव: (गो.उ.ता.१ ) 
इत्युपक्रम्य मथुरास्वस् निगद्य निरूयते - यत्रासौ संस्थितः कृष्णः ्रीभिः शक्तया समाहितः 
(गो.उ.ता.२) इति तेनास्यावतारस्यारेषावताराणां मध्ये श्रैष्ठयं निस्रयते । श्रीभागवतेपि च - 
एते चांशकलाः पुंसः कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌ (भा.१/३/२८) इति गीयते । पूर्वोक्तरीत्या तु 
सर्वतुल्यता प्रतीयत इति नेकतरनिद्धारः संभवति । किंच ब्रह्मणो 
निरवयवत्वेनैकस्यांशित्वमन्येषां तदंशत्वमित्यपि बकुमशक्यमिति प्राप्तेभिधीयते । सत्तं यस्य . 
प्रिया मूर्तिः । विशुद्धसत्तं तव धाम शान्तम्‌ । इत्यादिवाकयरप्राकुतो भगवत्स्थानभूतः 
सत्रनामा भगवद्धर्मस्प् एव कश्चनास्ति | याहशेन रूपेण भगवान्‌ कार्य कर्तुमिच्छति ताह्यूपं 
तं प्रकटीकृत्य तस्मिन्‌ स्वयमाविर्भूयायः पिण्डे वन्दिवत्तत्कार्याणि करोति यस्मिन्‌ यस्मिन्नवतारे 
स सोंश इत्युच्यते । तत्र हि विग्रहस्तत्राविर्भूतं ब्रह्मस्वरुपं च प्रतीयते । विग्रहस्य 
सत्तात्मकत्वेन धर्मरूपत्वातत्राविर्भूतस्यैव ब्रहात्वात्समुदितस्यावतारत्वेन गणनात्‌ 
तरैकस्यैवांशस्य तद्रूपत्वं यत्तदेवांशत्वम्‌ । यत्राधिष्ठानमनपेक्ष्य स्वयमेव शुद्धं साकारं 
ब्रह्मविर्भवति भक्तार्थं स स्वयं पूर्णो भगवान्‌ उच्यते । एतदेव च श्रैष्ठयम्‌ । अत एव 
सर्वतःपाणिपादान्तत्वं स्वस्मिन्‌ स्फुटं ज्ञापियतुं तोकादिमावेनाविर्यभूव तेन याहम्थाहग्‌ 
ढीलाविशिष्ट यद्यद्धाल्यपौगण्डाद्यवस्थाविशिष्ट॑ तद्रूपं नित्यभेवेति वयं जानीमः । ज चैवं 
सच्चिदानन्दविग्रहोक्ति: सर्वत्र विरुद्धा भवेदिति वाच्यम्‌ । सत्तस्यापि भगवद्धर्मत्वेन 
सचचिदानन्दरूपत्वादविरोधात्‌ । मन्त्राद्यधिष्ठातुरुपाणि तु विभूतिस्माणि। एतच यथा तथा 
भक्तिहसे प्रपञ्चितम्‌ । तत्रं च प्रकाशाश्रयवद्धा तेजस्त्वात्‌ (शर.सू.३/२/२८) इति न्यायेन 
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भगवद्धर्माणापि सञ्चिदानन्दस्त्वाद्धीनाधिकारिणामप्युपासकानां फलप्रेप्सूनां 
तत्तत्फलदानार्थमैश्वर्यादिरूपेण तत्र तत्र स्थितत्वमेव । नन्वेकस्यैव शुद्धस्यैवानन्तस्त्वं 
भवतैवोक्तमतो मत्स्यादिस्पेष्वपि नाधिष्ठानत्वेन सत्तं वक्तुं शक्यम्‌ । किंचैवं निराकारस्वभावत्वं 
बरह्मणः सिध्यतीति सत्ताव्यवहितप्राकट्योक्तिरप्यनुपपन्नेति चेत्‌ | मैवम्‌ । सत्ताधिष्ठानत्वस्य 
प्रमाणसिद्धत्वेनानपनोद्यत्वात्‌ । तच्चोक्तं - यदेकमव्यक्तमनन्तस्पम्‌ (म.ना.१/५) इति । 
प्राकट्यं हि भक्तिनिमित्तकम्‌ । सा तु बृहुविधेति तदनुरूपं प्राकटयमपि तथा । 
सर्गादिकार्येष्वधिकुतानां भक्तानामितरासक्तिरप्यस्तीत्युपाध्यन्तरितस्नेइवत्ताचानन्तरूपत्वेन 
मत्स्यादिस्योषि तदर्थ तन्द्यबहित एव प्रकटीभवति । ये तु भगवत्स्वस्परमात्रासक्तास्तदर्थ 
्वमेवातन्द्यवधानेन प्रादुर्भवति । एतेनैव निराकारत्वाशङ्कापि निरस्ता । एतेन 
सोपधिस्नेहवदर्थमेव मत्स्यादिस्मप्राकट्यस्य प्रमाणसिद्धत्वान्निरुपधितत्तदर्थमेव 
श्रीब्रजनाथप्राकटयस्यापि तथात्वात्‌ सोपाधिर्नेहवत्स्वपि पुरुषार्थदानस्यानुषंगिकत्वात्‌ पुरुषविध 
इति श्रुतेश्वेतदेव र्पम्‌ | रसो वै सः (तै.२/७) इत्यादिश्रुतिप्रतिपाद्यं निरुपधिस्नेहवतां 
विषयः। इदमेब च श्रैष्ठयम्‌ । मत्स्यादिस्मं तु सोपधितद्वतामेव तथा । ताहक्तद्वतामर्थ एव 
प्राकय्यादित्यवसीयते । एवं सति गुणभेदस्याप्रयोजकत्वात्‌ सर्ववदान्तप्रत्ययत्वं ब्रह्मणो 
निष्प्रत्यूहम्‌ ॥ ३/३/३॥ 
दर्शयति च ॥ ३/३/४ ॥ 


बेद्यैकत्वेन विद्यानामेकत्वं श्रुतिरदर्शयति । सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति (क.२/१५) 
इत्यादिना । उपासनाप्रकारमेदेनोपास्यमेददर्शने दोषं च दर्शयति । यदा होवैष 
एतस्मिञनुदरमन्तर कुरुते अथ तस्य भयं भवति (तै.२/७/१) इति । उदित्यव्ययमप्र्थकम्‌ । 
तथा चारमल्पमप्यन्तरं कुरुत इत्यर्थः ॥ .३/३/४॥ 

उपसंहारोथभिदाद्विधिरोषवत्‌ समाने च ॥ ३/३/५ ॥ 


ननु पूर्वसूतरोक्तरीत्या गुणोपसंहारो न क्वचिदपि प्राप्तावसर इति सिद्धम्‌ । | द्ये 
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चोपसंहारः । श्रीरामोपनिषत्सु - यो वै ये मत्स्यकूमद्यिवताराः (रामोत्तर. ५) 
इत्यादिनोक्तावताररुपत्वस्य श्रीरामे-नमस्ते रघुवर्याय रावणान्तकराय च (भा, १०/४०/२०) 
इत्यादिषु ते इति युष्मच्छब्दविषये श्रीब्रजनाथे रधुवर्यत्वादेरित्याशङ्कय तत्प्रयोजकं स्पमाह 
उपसंहार इत्यादिना । उक्तस्थलादिषु य उपसंहारः स त्तर्थस्य पदार्थस्य 
मगवलक्षणस्योभयत्राप्यभेदादित्यर्थः । नन्वेवं सति मत्स्ये शरचापादिकं पुरुषे च शुज्ञादिकं 
भावनीयं स्यादिति चेत्तत्राह । विधिशेषवदिति । यथा बिधिविशेषाणामग्नहोत्रत्वादिलक्षणे धर्म 
समानेपि सति स्वशासोक्तप्रकारस्यैव करणं नान्यशासोक्तधर्मोपसंहार एवमिहापि 
तत्तंदवतारोपासकस्य तत्तदसाधारणधर्मत्तेनेवोपासनं नान्यावतारधर्मवत्ेनापीत्यर्थः । यद्वा 
मत्वर्थीयो वत्रत्ययोत्र । तथा च विधिरोषोर्थवादस्तद्वत्समानं च भवति यत्तत्र चोपसंहार 
इत्यर्थः। अत्रैवं ज्ञेयम्‌ । एकस्यां श्रुती यस्य कर्मणो यत्फलमुच्यते तदितरस्यां तस्यां तस्यैव 
कर्मणस्तदितरत्‌ फलमुच्यते । एवं सति द्वितीयश्रुत्युक्तफलकामनयापि तदेव कर्म कर्तव्यं 
भवतीति तत्फलसाधकत्वस्योपसंहारः । यथा यद्वैश्वदेवेन यजते प्रजा एव तद्यजमानः सृजते 
(तै.आ. १/४/११) इत्येका श्रुतिरस्य यागस्य प्रजाफलकत्वमाह । यद्वैश्वदेवेन यजते 
अग्निमेव तत्संवत्सरमाप्नोति तस्माद्वैश्वदेवेन यजमानः संवत्सरीणाँ स्वस्तिमाशास्ते 
इत्याशासीत (ति.आ. १/४/११) इति द्वितीया श्रुतिराह । तत्रोक्तरीतरिति । यत्त 
बिधिरोषाणामग्नहोत्रादिधर्माणां तदेवैकमग्नहोत्रादिकर्म सर्वत्रित्यथभिदादुपसंहार इति । तत्न 
साधु। अङ्गिहोत्रादेस्तत्तच्छाखिनां स्वस्वशाखोक्तप्रकारस्यैव करणादतिरेके 
परायश्रि्तश्रवणान्नान्यशाखोक्तधर्मोपसंहार ` . झक्यवचन | 
प्राणाद्यपासनास्वधिकगुणस्येतरत्रोपसंहारे न किचिद्वाधकं स्यत इति तत्र स कर्तु शक्यत इति 
चकारेण तदादयः संगृह्यन्ते । स्तुतस्तु पूर्वसमुद्चयार्थश्वकार । 
आाखान्तरोक्तधमापसंहारप्रयोजनामावस्य तथात्वनेत्यत्र निरुपितत्वात्‌ । उपसंहारबीजपदेन 
सूत्रेणोक्तम्‌ ॥ ३/३/५ ॥ 

था र्िििााााा 7 
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. अन्यथात्वं शब्दादिति चेन्नाविशेषात्‌ ॥ ३/३/६॥ 


'ननूपासनासूक्तन्यायेन गुणोपसंहारो द्युपास्याना ब्रह्मत्वेनेक्ये सति भवति । मिथो 
विरुद्धानां गुणानां शान्तत्वक्रूत्वतपोभोगादीनामुपसंहारे क्रियमाणे स्वरूपाणामन्यथात्वमद्रह्मत्वं 
स्वादित्यर्थ: । तत्र हेतु: । शब्दादिति । एकत्वैकरसत्वादिधर्मनिरूपकश्रुतेरित्यर्थ:। समाधत्ते । 
नाविशेषादिति । एकत्वैकरसत्वादिधर्मनिस्पकभुततरित्यर्थ: । समाधत्ते । नाविशेषादिति । 
एकरसत्व यथा श्रुतिबलान्निणीयते तथा विरुद्धधर्मवत्तमपिं तत एव तथेत्यर्थः | तेन वस्त्वेव 
तत्तारङ्‌ मन्तव्यमिति भावः ॥ ३/३/६ ॥ 


न वा प्रकरणभेदात्परोवरीयस्त्वादिवत्‌ ॥ ३/३/७ ॥ 


. पूर्वसू्ोक्ताशङ्कानिराकरणं वा विकल्पेन पूर्वोक्तात्रकारान्तरेण कर्तव्यमित्याह । न 
वेति। तमेवाह प्रकरणभेदादिति । अत्रायं भावः । श्रुतिप्रामाण्याद्यावत्तदुक्तधर्मबद्‌ ब्रह्मेति 
मन्तव्यम्‌ । एवं सति याहशोधिकारिणो याइग्‌ वेद्यं रुपं ताइृशास्य तस्य ताहक्‌ तन्निस्पयति 
प्रकरणभेदेन । तथा च ज्ञानप्रकरणे ज्ञानाधिकारिणो याइगू रूपं ज्ञेयं ताइक्‌ तस्मै निरूपयति - 
अइ्यमग्रा्मम्‌ (मुं.१/१/६) इत्यादिस्मा श्रुति: । भक्तिप्रकरणे तु भक्तेर्नुहुविधत्वाद्‌ याहग्‌ 
याहृग्भक्तानां याइऱ्याक्तदनुभवविषयस्ताहक्तादृक्‌ तन्निस्मयति । आधर्वणोपनिषदिति । अत्र 
दृष्टान्तमाह । परोबरीयस्त्वादिवदिति । अस्मिन्मे लोकेर्द्धक स्यात्‌ (तै.सं.६/२/३) इति 





भकतिप्रकरणीयानामथर्वणोपनिषदादुक्तरूपाणां न भक्तिरहितोपास्यत्वम्‌ । 
बिष्णुसमरणादावपि क्रियमाणे भक्तित्वं नेति । अथवा पूर्वसूत्रेण सर्वरूपेषु 





. भियः ' सर्वभर्माणामुपसंहारः प्राप्त: । स चैकान्तिकभक्तानुभवविरुद्ध इत्यत्र 
. व्यवस्थितविकल्पमाह। न वेत्यादिना । सर्वेष्ववतारेषु भगवदवतारत्वेन साधारणी भक्तिर्यस्य स 
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सर्वत्रोपसंहारं करोतु नाम । यस्त्वेकान्ती तस्य स्नेहोत्कर्षेणान्त:करणमेकस्मिन्नेव 
स्पेपर्यवसितमिति रूपान्तरमन्त:करणारूढे न भवत्येवोत नोपसंहारसंभावनापीति । तदेत्दुच्यते। ` 
नवेत्यनेन । तत्र हेतुः । प्रकरणभेदादिति। श्रुत्यादिषु तत्तदधिकारिणमुद्दियय तत्यकरणमुक्तम्‌ । 
तेनात्र प्रकरणभेदेनाधिकार उच्यते | एवं सत्युपासकादिभ्य उक्तरीत्योत्कृष्टाधिकारादित्यर्थ 
संपद्यते । परोवरीयस्तवादिवदिति । परस्मात्परश्च वरा वरीयानिति परोबरीयानुद्रीथः । तथा 
चाक्ष्यादित्यादिगतहिरण्यइमश्रुत्वादिगुणविदिष्टोपासनाया अप्युद्रीयोपासनत्वेन साम्येपि 
सर्वोत्कुध्त्वेनेवादीयों भासते इति न हिरण्यमश्रुत्वादिगुणोपसंदार: 
परोबरीयस्त्वादिगुणविरिष्टोद्रीयोपासनायामेवं प्रकृतेपीति ॥ ३/३/७ ॥. 
संज्ञातश्रेत्तदुक्तमस्ति तु तदपि ॥ ३/३/८ ॥ 

_ एकान्त्यनेकान्तिनोरपि शरीरामेपासकत्वादिसंजञ त्वविशिष्टेत्येकान्तिनोप्युपसंहारो युक्त 
इत्याशङ्कोत्रर तु न वा प्रकरणभेदात्‌ (ब्र.सू.३/३/७) इत्यनेनेवोक्तम्‌ । संज्ञा तु लौकिकी । 
अधिकारस्त्वान्तर | स एव बलीयानिति । संज्ैकत्वस्य देतोरन्वयव्यभिचारमाह । अस्ति तु 
तदपीति । प्रमितमेदेष्वप्युपासनेषु परोबरीयस्तवादिषु सं्ञैकत्वमुद्रीयोपासनेष्यस्ीत्पर्थ 
॥३/३/८ ॥ 

व्याप्तेश्च समञ्जसम्‌ ॥ ३/३/९ ॥ 

अथेदं विचार्यते । उपास्येषु रूपेषु बाल्यपौगण्डादिकमप्युच्यते । तथा सति बिग्रहे 
न्यूनाषिकभाव आपततीति तत्रोक्तं सचिदानन्दत्वमनुपपन्नं स्यात्‌ तेषां संदैकरूपत्वात्‌ । 
पाकृतत्वेच सर्वम समञ्जसं स्यादिति प्राप्त आह । व्याप्तेरिति । सर्वतःपाणिपादान्तम्‌ 
(म.गी.१३/१३) इत्यादिस्मृतेः साकारमेव व्यापकमिति । चकारात्‌ सर्वरस (छां.३/१४/ 
२) इति श्रुत्या रसात्मकत्वेन भक्तानां याह्मूपेण लीलारसानुभवस्ताऱूपं क्रमेण 
योगमायापसारणेन प्रकटीकरोतीति बाल्यादिमावोपपत्तेः सर्वमुपपन्नमित्यर्थः । तेन 
यांबदुक्तधर्मवद्‌ ब्रह्मेति सिद्धम्‌ ॥ ३/३/९ ॥ | | 
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IE 





ननु ब्रह्मधर्मत्वेन ते सर्वे नित्या वाच्याः । तेच तत्तद्धक्तविशिष्ट: । तत्र चैकस्यैव 


भक्तस्य पौवापर्यणानेकलीलासंबन्धित्वं श्रूयते । तथा च पूर्वलीलाया नित्यत्वेन 


तत्संबन्धिभक्तस्यापि तथात्वं वाच्यम्‌ । एवं सति तस्यैवाग्निमलीलासंबन्धोशाक्यवचनः । तथा 
बचने तु पूर्वलीलाया नित्यत्वं भज्येत । नित्यत्वे त्वग्रिमलीलासंबन्धिनोभिननत्वं स्यात्‌ ।. 
तचानुभवतदावेदकमानबिरुद्धमित्यत उत्तरं पठति । 


सर्वाभेदादन्यत्रेमे ॥ ३/३/१० ॥ 


लीलामध्यपातिनां सर्वेषां पदार्थानां ब्रह्मणा सहाभेदाद्‌ ब्रह्मणश्चैकत्वात्‌ 
ूर्वलीलातोन्यत्रोचरलीलायामपीमे पूर्यलीलासंबन्धिन एव त इत्यर्थः । अत्रेदमाकूतम्‌ । रसौ वै 
स: (तै.२/७) इति श्रुत्या सर्वरसः (छां. ३/१४/२) इति श्रुत्या च सर्वरसात्मकत्वं बह्मणो 
निर्णीतम्‌ । तथा च यस्य रसस्य ये विभावानुभावादिस्यास्तैः स रसः संपद्यते । 
आतानबितानात्मकतन्तुभिः पुट इव । अतसतत्तादात्म्यं रसस्येति सवभिदो निष्प्रत्यूह इति । 
ननु विरुद्धदिकयोरेकजातीयभाववतोर्भक्त्यतिशयेन युगपदेकजातीयलीलासहितभगकत्रादुभवि 
भगवतो व्यापकत्वेनैव ` प्रादुर्भावस्योपपत्नत्वेपि 
लीलापदार्थानामव्यापकत्वाद्युगपदार्विर्भावोनुपपन्न: । भक्तयो: 
समानत्वाद्भक्तिमार्गविरोधापाताद्रिनिगमकाभावाबैकत्र मायया प्रदर्शयतीति च न वक्तुं युक्तमिति 
शङ्काप्येताभ्या सूत्राभ्यां निरस्तेति ज्ञेयम्‌ | ब्रह्मणो व्यापकत्वालीलायाश्च तेन 
सहामेदात्तथात्वादेकस्मै भक्ताय यथा ब्रह्मणा सह लीलापदार्था आविर्भवन्ति तवैव तंदैवान्यत्रापि 
भक्तसमानदेश आबिर्भबन्तीति सर्वसामञ्जस्यात्‌ ॥ ३/३/१० ॥ 


ननु व्यापकत्ववत्पूर्णननदैश्वर्यवीर्यादयोपि धर्मास्तिषु प्रतीता भवेयुः । न चैवमस्ति । 


दुःखसंभाबनाया प्रभुमेव प्रार्थयन्ति यत: । एवं सति व्यापकत्वमपि न वक्तुं शक्यम्‌ । 


तुल्यत्वादत उत्तरं पठति । 
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आनन्दादय: प्रधानस्य ॥ ३/३/११ ॥ 


पूर्णानन्देश्वर्यादय: प्रधानस्य धर्मिणो ब्रह्मण एव धर्मा: । लीलापदार्थास्तु ब्रह्मधर्मत्वेनं 
व्यापका उच्यन्ते । व्यापकस्य धर्मिणोनागन्तुकधर्मस्य व्यापकत्वनियमात्‌ ।. न हि धर्मेषु 
पूर्णानन्दत्वादय: संभवन्ति । धर्मित्वापत्त्या धर्मत्वव्याहतेः । अत एवात्र प्रधानपद मुपात्त 
घर्मगुणभावेन लीलापदार्थानामाविर्भाव इति ज्ञापयितम्‌ ॥ ३/३/११ ॥ 


प्रियशिरस्त्वाद्यप्रा्तिरुपचयापचयौ हि भेदे ॥ ३/३/१२ ॥ 


ननूपासकस्य ्रियत्वादिप्रकारक्ञानक्रममादाय ्रियत्वादिधर्माणां 
झिरस्त्वादिरुपत्वमानन्दमयाधिकरणे निरूपितमिति लीलास्थानामपि प्रियत्वादिङ्ञानस्य 
सत्तादत्रापि स्वस्प्रोपासकस्य प्रियदिरस्त्वादिधर्माणामुपसंहारः कार्य इत्याशङ्कय परिहरति । 
प्रियशिरस्त्वाद्यप्रा्िरिति । चिचशुद्धितारतम्यदेतुकप्रियत्वादिज्ञानं लीलास्थानां 
चित्तशुद्धयपेक्षाभावान्न संभवतीति न तेषामत्रोपसंहार: कार्य इत्यर्थः । अथवा 
नन्वानन्दमयोपासनामधर्वणोपनिषदुक्तपश्चरात्रादयागमोक्तप्रकारेण कुर्वतः पुरुषस्मे 
पक्षायुपसंहारस्याबुक्तत्वादानन्दमयाधिकरणे तद्रपस्यैवोक्त्वात्पुरुषरूपः कथमानन्दमयः । 
तथात्वे वा कथं नोक्तोपसंहारः । अपरं च मोदप्रमोदयोरुपचितानुपिचतानन्दस्परोर्युगपत्सत्तेन 
देशभेदेनापि भिननत्वान्नित्यानन्दैकरसे ब्रह्मणि ताइशरूपकथनमनुपपन्नमित्याराङ्कयं परिहरति । 
प्रियशिरस्त्वादीति । यद्यथर्वणोपास्यात्‌ प्रियशिरस्त्वादिविशिष्टस्य भेदः स्यात्‌ तदा तदप्रापि: 
स्यान्न च तथेति प्रियशिरस्त्वादिकमुपासनामार्मीयस्याप्यार्थर्वणिकादेरुपसंहार्यमेवेत्यर्थः । 
चिन्तशुद्धितारतम्पहेतुर्क प्रियत्वादिज्ञानमिति पक्षे परोक्षवादक्षेपि तत्र भेदाभावान्मोदप्रमोदयोर्न 
त्वदुक्तरपत्वमित्यर्थ: । ब्रह्मधर्मा एव मिन्ना इत्युपासनार्थ तानादाय शिर:पाष्यादि निरूप्यत 
इति तत्रैव निसपितमस्मामि: । यद्यप्यानन्दमयाधिकरण एवास्पार्थस्योक्तवान्नेयं शङ्का संभवति । 
तथापि गुणोपसंहारप्रसंगे  मिथ्यावादिन आपाततः शङ्का संभवतीत्याचार्यणोक्त्वा 
निरस्ता ॥ ३/३/१२ ॥ 
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तूत्तमाधिकाराभावाच्छिर:पक्षादिस्सेण कार्येति भाववती श्रुतिस्तथा न्यख्पयत्‌ । एतेन 
यत्परम्परासंबन्धेप्युपास्यत्वं तदस्य महत्त्वं कियदवधि वाच्यमिति ज्ञाप्यते । एवं 
सत्युपासनामार्गीयोपास्यं विभूतिरूपं न तु मूलरूपम्‌ । यं न योगेन (भा.११/१२/९) इति 
वाक्यादिति ज्ञेयम्‌ ॥ ३/३/१५॥१॥ 
| २ आत्मगृहीत्यधिकरणम्‌ । 
आत्मगृहीतिरितरवदुत्तरात्‌ ॥ ३/३/१६॥ 
तैत्तिरीयकेन्नमयादिनिरूपणे पुरुषविधत्वं तेषां निरूप्य - तस्यैष एव शारीर आत्मा य: 
पूर्वस्य (तै.२/३) इति सर्वत्र निगद्यते । तत्रानन्दमयपर्यन्त शारीरात्मत्वकथनाद्धवति संशय: | 
शरीराभिमानी जीब॑ एव कश्चिदुत ब्रह्मैव । तत्र शारीरपदाजीव एव भवितुमर्हति । तथा 
सत्यानन्दमयस्यापि हत्वं नोपपद्यते । उच्यते च भार्गव्यां विद्यायाम्‌ अन्नं ब्रह्मेति व्यजानात्‌ 
(तै.३/२) इत्यारभ्यानन्दमयपर्यन्तम्‌आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ (तै.३ /६ ) इत्यन्तया श्रुत्या 
बरहमत्वमित्युभयत:पाशा रजुरिति प्राप्त आह । इतरवजीववदात्मगृहीतिरात्मग्रहणम्‌ । तस्यैष 
एव शारीर आत्मा (तै. २/३) इति यत्तदुत्तरात्‌। यः पूर्वस्येति सर्वत्रोक्त्वात्‌ सर्वेभ्य उत्तर 
आनन्दमयस्तसमादवेतोरित्यर्थः । तत्तच्छरीराभिमानित्वात्तथा । एतद्यथा तथानन्दमयाधिकरणे 
्रपञ्चितमस्माभिः । अथवान्योन्तर आम्मेत्यन्नमयादन्यत्र सर्वत्रोक्तत्वात्यूबनिरूपितो यः स 
इतर इत्युच्यते । तथा च यः पूर्वस्येति श्रुत्येतखत्‌ पूर्वनिरूपितवत्‌ प्रकृतस्याप्यात्मग्रहणकथनं 
यत्तुदुत्तरादिति पूर्ववत्‌ ॥ ३/३/१६ ॥ 


अन्वयादिति ेत्स्यादवधारणात्‌ ॥ ३/३/१७ ॥ 
त सर्वतरान्योन्तर आत्मेति शरुत्या प्रत्येकमन्मयादीनां भेदनिरूपणाच्छारीरपदाच भिन्नो 
पन्नो जीव एवात्मा शरीरामिमानी सर्वत्रोच्यते । आनन्दमयेपि तथोक्तिर्या सा त्वानन्दमयस्य 
ब्रह्मत्वेन व्यापकत्वेन सर्वत्रान्वयात्‌ । सर्वेषु शरीरेषु संबन्धादित्याशङ्कय तन्निरासायोत्तेर्थ 
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उपपत्तिमाह स्यादित्यादिना । स्यात्‌ आनन्दमय एवोक्तसर्वशरीराभिमानी भवतीत्यर्थः । तत्र 


हेतुरवधारणादिति । एष एवेत्येवकारेणेतरनिषेधपूर्वकमानन्दमयस्यैवात्मत्वनिर्धारादित्यर्थः 
॥ ३/३/१७ ॥२॥ 


३ कार्याख्यानाधिकरणम्‌ | 
कार्याख्यानादपूर्वम्‌ ॥ ३/३/१८ ॥ 


तैत्तिरीयके पठ्यते । तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकारा: संभूतः (ते.२/१) इत्युपक्रम्य 
महाभूतमृष्टिमुक्त्वाम्नायते - पुथिव्या ओषधयः। ओषधीभ्योन्नम्‌ । अन्नात्पुरुषः। सत्वा एष 
पुरुषोन्नरसमयः (तै.२/१) इति । एतदगरेन्नस्योत्पत्तिस्थितिलयहेतुत्वमुक्त्वाग्रे येनं ब्रह्मोपासते 
(तै.२/ १) इत्युच्यते । भुगुवरुणसंवादे च - अननं ब्रह्मेति व्यजानात्‌ (तै.३/२) इत्युच्यते । 
तत्र - स वा एष पुरुषोन्नरसमयः (तै.२/१) इति । एतदमन्नस्योत्पत्तिस्थितिलयहेतुत्वमुक्त्वाग्र 
- येन्न ब्रह्मोपासते (तै.२/१) इत्युच्यते । मृगुवरुणसंवादे च - अन्न ब्रह्मेति व्यजानात्‌ 
(तै.३/२) इत्युच्यते । तत्र - स वा एष पुरुषोन्नससमय: (ते.२/१) इत्यनेन पूर्वोक्त एव 
पुरुष उच्यत उत तद्भिन्न इति भवति संशयः । किमत्र युक्तम्‌ । पूर्वोक्त एवेति । यतः 
पूर्वोक्तस्येव स वा एष इत्यनेन प्रत्यभिज्ञानं प्रतीयते । तत्र ब्रहात्वेनोपासना कार्येत्वभिप्रायेण 
ब्रह्मत्वेन स्तूयत इति प्राप्त आह । कार्यास्यानादपूर्वमिति । पूर्वस्यान्नकार्यस्य पुरुषस्याख्यानात्‌ 
- स वा एष - इत्यनेनाग्रिमश्रुतिमिर्बनह्मत्वेन प्रतिपिपादयिषितमन्नरूपमेबोच्यते न तु 
पूर्वमित्यर्थः । स वा एष इति प्रत्यभिन्ञानमिति यदुक्तं तञ्च । अन्ाप्युरुष 
इत्यनेनाधिभौतिकतन्निरूपणात्‌ । स वा एष इत्यनेनाध्यात्मिकतन्निस्मणादुभयोश्च भेदात्‌ । 
अत एव संशयाभावायाह । निश्चयेन । एष वक्ष्यमाणाः पुरुषः स आध्यात्मिकत्वेन 
प्रसिद्धोन्नससमय इति । अन्यथा ब्रह्मात्मकतपोलक्षणसाधनेनाधिकारे संपन्ने-अन्नं ब्रह्मेति 
व्यजानात्‌ (तै.३/२) इति न वदेत्‌ । न च तदपि तथात्वेन स्तूयत इति वाच्यम्‌ । श्रुतेः 
्रतारकत्वापततः । आनन्दमयान्तमेबमेव निरूपणाच्च । अत एवास्याप्यात्मष्रो निरूपितो यः 


हनन आ आ आ आ 
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पूर्वस्येति । स त्वाधिंदैविक आनन्दमयः । अथवा वाजसनेयिशाखायाम्‌ - आत्मेत्येवोपासीत 
(बृ.१/४/७) इत्युपक्रम्य - तदेतत्प्रेयः पुत्रात्रेयो वित्तात््रयोन्यस्मात्सर्वस्मादन्तरतरं 
यदयमात्मा (बृ.१/४/८) इत्येदग्रेन्यस्य प्रियत्वं निराकृत्येश्वरो हि तथा स्यात्‌ । आत्मानमेव 
प्रियमुपासीतेति पठयते । अत्रात्मौपाधिकत्वात्‌ सर्वत्र प्रियत्वस्यात्मपदेन जीवात्मन एव 
प्रियत्वेनोपासना विधीयत उतेश्वरपदात्परमात्मन इति भवति संशयः । किमत्र युक्तम्‌ । 
जीवात्मन एवेति । कुतः । यथा पुत्रादेरात्मोपाधिकप्रियत्वोक्त्या जीवात्मन एव 
प्रियत्वमुच्यतेन्यत्र श्रुतौ तथेहापि । प्रेयः पुत्रादित्यादिकथनाजीवात्मैव भवितुमर्हतीति प्राप्त 
आह । कार्याख्यानादपूर्वमिति । इतः पूर्वमाम्नायते - प्राणन्नेव प्राणो नाम भवति वदन्‌ वाग्‌ 
रूपं पएयंश्चक्षु: शुष्वचछ्रत्र मन्वानो मनस्तान्यस्यैवैतानि कर्मनामान्येव (बु.१।४।७) इति । 
तथा च प्राणनवदनादिकार्ये: कृत्स्नप्राणवागादित्वेनेकस्येवात्मन आख्यानात्‌ कथनादपूर्वम्‌ । 
पूर्व तु पुत्रबित्ताद्यभिमानदशायां - न वा अरे पत्युः कामाय पतिः प्रियो भवति (बृ.२/४/५) 
इत्यादिना यत्त्रियत्वेनोच्यते तस्माद्भिन्नमात्मराब्दवाच्यमन्रेत्यर्थः . । लोके हि 
प्राणवायुवागिन्द्रियादीनामेव तत्तच्छब्दवाच्यता न तु जीवस्यात एवाग्रे श्रुतिराहेश्वरो हि तथा 
स्यादिति । अत एव प्रेयोन्यस्मात्सर्वस्मादन्तरतरं यदयमात्मा (बु.१/४/८) इत्याह । अन्तरो 
` जीवात्मा ततोप्यतिरायेनान्तरतरं पुरुषोत्तमस्वरूपमेव भवितुमर्हति । एतेन बिग्रहस्यैवात्मख्पत्वं 
सिद्धयति । तेनाविकृतत्वपरमाननदत्वादयोपि धर्माउपसंहर्तव्या: ॥ ३/३/१८ ॥ | 

ननु विग्रहे चक्षु:श्रोत्रादीना वैलकषण्पपरतीेरात्मनश्चैकरसत्वादुक्तकर्मनावत्त 
्रहमणयनुपपन्नमित्याराङ्योत्तरं पठति । 


समान एवं चाभेदात्‌ ॥ ३/३/१९ ॥ 


चोष्यर्थ । तथा चैवमपि सति श्रोत्रचक्षुरादिवेलक्षण्यप्रतीताबपि सति समान एकरूप एव 
नतु आ । तत्र हेतुरभेदादिति । चक्षुरादीना ब्रह्मत्वेन परस्परभेदादित्यर्थ:। अत्रेदमाकूतम्‌। 
ते त्वौपनिषदं पुरुष पृच्छामि (बृ.३/९/२६) इति श्रुतेर्पनिषद्वेदयमेव ब्रहास्वरूपम्‌ । ताश्र- 


प्राणन्नेव प्राणो भवति वदन्‌ वाक्‌ (बृ. १/४/७) इत्यादिरूपा: । प्रतिनियतेन््रियग्राह्यानर्थान्‌ 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


स्वरूपेणेव गुण्हद्‌ ब्रह्म तत्तच्छब्द्वाच्यं भवतीति वदन्ति । तद्वाच्यता च व्यवहार्यत्वे । स च - 
तदेतत्प्रेयः पुत्रात्‌ (बु. १/४/८) इत्यादिवाक्यैवाक्यतया निरुपधिस्नेहवतामेव व्यवहार्य इति 
ज्ञाप्यते | स चाविर्भूतेवताररूप एव संभवति । एवं सति तत्र अक्तैर्भगवद्धिग्रहे तत्तदवयवेषु 
भेदेन यथा यथा व्यवहियते तथा तथैव तदेकमेवाखण्डसञ्रिदानन्दरूपं ब्रहोत्यर्थः संपद्यते । 
एवंविधो लोके न प्रसिद्ध इत्यसंभावना स्यात्‌ तदभावायाग्रे श्रुतिराहेश्वरो हि तथा स्यादिति । 
एतेनाविर्भूतरूपे व्यापकत्वैकरसत्वचिदानन्दत्वादयो धर्मा उपसंहर्तव्याः अनाबिर्भूतेपीति स्थितम्‌। 
एवं  सत्याविभविनाविभविपीश्वरः . समानः । न ह्याविभवि कांश्रनागन्तुकान्‌ 
धर्मानादायाविर्मवतीति वक्तुं शक्यनाबिर्भू तस्यापि । एवमाविर्भूतकारेगेवाभेदादित्यपि सूत्रार्थः 
सूत्रकाराभिमत इति ब्ञातव्यम्‌ । चकारेण विरुद्धसर्वधर्माश्रयत्वं समुच्चीयते । एवं साक्षादाविभूति 
भगवद पर्णानन्तधर्मास्तदुपासकेनोपसंहर्तव्या इति सिद्धम्‌ ॥ ३/३/१९॥ 
` अथ यत्र कार्यचिकीर्षया जीवे स्वयमाविशति तदावेदात्तद्धर्मा अपि केचित्‌ 
तस्मिन्नाविर्भवन्ति । तत्रोपासकेनाखिलब्रह्मधर्मोपसंहारः कर्तव्यो न वेति शाङ्कासमाधानं 
विकल्पेनाह सूत्राभ्याम्‌ । तत्रादौ विधिपक्षमाह। [ 
संबन्धादेवमन्यत्रापि ॥ ३/३/२०॥ 
अन्यत्रापि जीवेष्येवंब्रह्मणीवोपासना कार्या । तत्र हेतुः । संबन्धादिति । अयोगोलके 
वन्हेरिव तस्मिन्नावेशलक्षण: संबन्धोस्तीति । तस्रेन व्यपदेशाच्च तथेत्यर्थः । अत्रैवं ज्ञेयम्‌ । 
अयं तु जीवोत्ाविषटं भगवन्तमहमुपास इति जानाति चेत्तदा न सा जीवगामिन्युपासना किंतु 
ब्रह्मगामिन्येव । तत्राखिलधर्मोपसंदारे न किचिद्वाधकम्‌ । यत्र ब्रह्मत्वेनेव ज्ञात्वोपास्ते तत्रापि 
- तं यथा यथोपासते. तथैव भवति तद्धैतान्‌ भूत्वाबति इति श्रुते्गुवादी जीवत्वबुद्धिनिषेधाच्व । 
तथा तत्रः यादगुपासकस्तदुपासनासिद्धयर्थ तत्फलदानार्थं च ताह्मूपो भगवानाविशतीति च 
तथा ॥ ३/३/२०॥ यस्त्व्तरङगं भंगवद्धक्त हयावि्भूतभगवत्कं ज्ञात्वैतद्जनेनाह भगवन्तं 
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CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 





प्राप्स्यामीति ज्ञात्वा तमेव भजते स भक्तिमार्गीय इति भक्तहद्याविर्भूते रूप उपसंहारो धर्माणां 
तेन कार्य इत्यग्रिमं पठति । 


न वाबिशेषात्‌ ॥ ३/३/ २१ ॥ 


अनुपसंहारे हेतुरविशेषादिति । अस्य भक्तभक्तत्वेन तद्गजनरसास्वादनेन 
विस्मृततदाविष्टभगवत्कत्वेन तन्निरपेक्षत्वेन वा तदाविष्टभगवति गुणोपसंहारेनुपसंहारे वा 
भक्तोपासनायां बिशेषाभावादित्यर्थः । अनुपसंहारस्यात्र बाधकत्वाभावज्ञापनाय वाशब्द: 
। विशेषादिति वा । पूर्वं विहितत्वेन भगवदाकारादिषु भजनं कुर्वन्नप्युक्तरूपभक्तसंगेन 
तद्भजनेन च पूर्वस्माद्विरिष्टं रसमनुभूतवानिति रसास्वादे विशेषाद्‌ गुणोपसंहारं स न 
करोतीत्यनुवादः । विहितत्वेन गुणोपसंहारपूर्वकोपासनायां नीरसत्वेनानादरज्ञापनाय 
वाझब्दः। भगवदवताररूपोपि बादरायणः प्रासंगिकेपि भक्तिमार्गस्मरणे 
तदीयरसावेशपरबास्तद्वावस्वभावमनूक्तवान्‌ ॥ ३/३/२१॥ 


अपि च । उपसंहारो हि तत्रानुक्तानामन्यत्रोक्तानां गुणानां तत्र सच्तेन ज्ञानमात्रम्‌ । 
उक्तरूपभक्ताय तु तद्भजनीये भक्त एवालौकिननुभवान्‌ भगवान्‌ प्रत्यक्षं दर्शयतीति न 
तत्रोपसंहारापेक्षागन्धोपीत्युत्रं पठति । 
दर्शयति च ॥ ३/३/३२ ॥ 


ननु. भक्तभक्तः स्सेवयेत्यलौकिकं वीर्यं दृष्टा तदाविष्टे भगवति 

तत्संभारकत्वस्येन्द्रादीनामपि तदा्गपेक्षित्वं दृष्टा दयुलोकव्यापकत्वस्योपसंहारं 

करिष्यतीत्याशङ्कयाह । | | | 
संभृतिद्युब्याप्त्यपि चात: । ३/३/२३ ॥ 

राणायनीयानां खिलेषु पठयते । ब्रहाज्येष्ठा वीर्य संभृतानि ब्रहम ज्येष्ठ दिवमाततान। 

बहाभूताना प्रथमं तु जन्ने तेनाईति ब्रह्मणा स्पर्धितुं कः ॥ (तै.बा.२ /४/६) इति । 
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. अस्यार्थस्तु - अन्येहि पुरुष: सहायानपेक्ष्य विकमा: संभ्रियन्ते तेन तत्पराक्रमाणां त एव 
नियतपूर्वभावित्वरूपकारणत्वेन ज्येष्ठा: । ब्रह्मधर्माणां तु ब्रहैव ज्येष्ठमनन्यापेक्षे सृध्यादि 
करोतीत्यर्थः । एवं सति ब्रह्म ज्येष्ठ येषां तानि व्रहाज्येष्ठानि वीर्याणि । अत्र छन्दसि 
बहुबचनस्य डादेशः । किंचान्येषां वीर्याणां बलवद्धिर्मध्ये भङ्गोपि भवति । तेन ते स्ववीर्याणि 
न संबिग्रति । ब्रह्मवीर्याणि तु ब्रह्मणा संभृतानि निष्पत्यूहं संभृतानीत्यर्थ: । तच्च ज्येष्ठ 
ब्रह्माग्रइन्द्रादिजन्मन: प्रागेव दिवं स्वर्गमाततान व्याण्नुवन्नित्यमेव विश्वव्यापकमित्यर्थः। 
देशतोपरिच्छेदमुक्वा काळतोपि तमाह । ब्रह्मेति । भूतानामाकादादीनां पूर्वमेव जब्ने । 
आविर्बभूवेत्यर्थः । एतेन वीर्यसंभृतिद्युव्याप्तिप्रभृतिमाहात्म्यमुक्त॑ भवति । तथाच संभृतिश्र 
युव्याप्तिश्न॒ तयो: समाहारस्तथा । एतावत्यपि सति तत्र नोपसंहार इति । तत्र हेतुः । न ` 
बाविशेषात्‌ (ब्र.सू.३/३/२१) इति सूत्रोक्त एवेत्यतिदिशत्यत एवेति । एतद्यया तथा 
तत्रैवोक्तम्‌ । । [ 

विषयवाक्योर्तरार्थोक्तिधर्मानुदरेशेंनेव॑_ज्ञायते भक्तस्यैहिकपारलौकिकोपयोगिधर्मोपलक्षणार्थ 
दयेरेवेषिश: कृत इति । चकारेण दर्रनमप्यक्तं समुच्चीयते । अन्यच्च । सपर्धाकृतिसंभावनायां 
हि तद्योग्यतानिषेध: संभवति । सा चाविर्भूत एव भगवति 
संभवतीत्यखिलशक्तयाबिर्भावपूर्वकमाविरभूतस्य तस्यैतया श्रुत्या माहात्म्यमुच्यत सति गम्यते । 
एवं सत्येतद्वाक्योत्तधर्मयोरिवानुपसंहार्यत्वेन यत्कथनं तत्तु भक्तहद्याविर्भूत बह्ाप्येवंभूतभेवेति 
ज्ञापनायातो युक्त एवानुपसंहार: ॥ ३/३/२३/३ ॥ 5 
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४ पुरुषविद्यायामित्यधिकरणम्‌ । 
पुरुषविद्यायामिव चेतरेषामनाम्नात्‌ ॥ ३/३/२४॥ 


तैत्तिरीयके - सहस्तरशीर्षा पुरुषः सहस्राक्ष: सहस्रपात्‌ । स भूमिं विश्वतो वृत्ता 
अत्यतिष्ठहाङ्कलम्‌ । पुरुष एवेदै सर्व यदूत॑ यञ्च भव्यम्‌ (ति.सं.३/१२/१) इत्यादिना 
पुरुषविद्या निरूप्यते ।तत्रैव ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (तै.३/१) इति प्रश्ने - स वा एष 
पुरुषोन्नरसमयः (ते.३/३) इत्यारभ्य प्राणमयमनोयमविज्ञानमयानन्दमयात्मकव्रह्मस्वरूपं 
निरूप्यते । तत्र सर्वत्र स च पुरुषविध एव चेति 
पठ्यते । अत्रान्नमयादिषु पूरुषसूक्तेच पुरुषपदश्रवणादन्नमयादिषु सहस्रशीर्षत्चाद्युपसंहार: 
कर्तव्यो न वेति भवति संशयः । किमत्र युक्तम्‌ । उपसंहर्तव्यमेवेति । वृत्तः । सर्वत्र ब्रह्मण 
प्रापे। उच्यते । 

पुरुषविद्यायामिवेति । अन्नमयादिषु सहस्रशीर्षचादिक नोपसंर्तव्यम्‌ | कुतः । पुरुषविद्यायां 
यथा पुरुषस्वरूपं निरूप्यते । अत्र हि पुरुषत्वमुच्यते । न तथेतरेषामन्नमयादीनां 
बिज्ञानमयान्तानां स्वरूपं तत्प्रकरणे निरूप्यते । सहस्रपदमनेकत्वोपलक्षकम्‌ । अन्यथाक्ष्ण 
झिरोभ्यो द्वैगुण्यं बदेत्तेन साकारव्यापकत्वमुक्तं भवति । तत्र पुरुषविधत्वं स॒ 
चाध्यत्मिकस्सस्तच्छरीराभिमान्यात्मा चान्य आधिदैविक उच्यते । न तथात्र । किं च पुरुष 
एवेद सर्वम्‌ - इत्यादिना प्रपञ्चात्मकत्वं मुक्तिदातृत्वं चोक्तवा नैतावन्मात्रस्य माहात्म्यमितोपि 
महन्माहात्म्यमस्तीति वु परप्चरूपं तद्विमूतिरूपमिति - एतावानस्य महिमा - इत्यनेनोक्तवा 
तत आधिक्यमाइ । अतो ज्यायांश्च पुरुष इति एवमतिबैलक्षण्यात्‌ पुरुषपदमात्रसाधर्म्येण 
नेकविधत्वं वक्तुं शक्यम्‌ 22 । न चोपसंहार इति । चकारात्‌ - अम्भस्यपारे भुवनस्य मध्ये 
नाकस्य पृष्ठ महतो महियान्‌ (तै.ना.१/१/१) इत्यादिश्रुतयः । सर्वतः 'पाणिपादान्तम्‌ 
(भ.गी.१३/१३) इत्यादिस्मृतयश्च संगृह्यन्ते । एतेन यत्किंचिद्धर्मसाम्येपि न 
मूलभूतबह्मरूपत्वमत एव न तत्रोपास्यता तथात्वेनेति ज्ञापितम्‌ । अत एव 
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भृगूपाख्यानेन्नमयादिल्रह्मज्ञानेपि जिज्ञासैवोक्ता। भुगोरानन्दरूपपरब्रह्मज्ञाने तु नोक्ता 1 


तेनाशेषगुणपूर्ण ब्रहमत्युक्तं भवत्यत उत्तमाधिकारिभिस्तदेवोपासनीयं न विभूतिरूपमिति 
ज्ञापितम्‌ ॥ ३/३/२४/४॥ 


अथ निर्दोषमिति ज्ञात्वा भजनीयमिति ज्ञापयितुमधिकरणान्तरमारभते । 


५ वेधाद्यधिकरणम्‌ । 
वेधाद्यर्थभेदात्‌ ॥ ३/३/२५।! 


वाजसनेयिशाखायां - द्वया ह वै प्राजापत्याः (बु. १/३/१) इत्युपक्रम्य तेषां मिथः 
स्पर्धामुक्तवोच्यते - ते ह देवा ञचुईन्तापुरान्‌ यज्ञ उद्गीथेनात्ययामेति ते ह वाचमूचुस्त्वं न 
उदृत्रीयेति तथेति तेभ्यो वागुदगायद्‌ यो वाचि भोगस्तं देवेभ्य आगायद्‌ यत्कल्याणं वदति 
तदात्मने ते विदुरनेन बै न उद्वात्रात्येष्यन्तीति तमभिद्रुत्य पाप्मनाविध्यन्‌ स यः स पाप्मा 
यदेवेदमप्रतिरूपं वदति स एव पाप्मेति । (बु. १/३/१) एवमेव प्राणचक्षु:श्रोत्रप्रभृतिषु 
पापवेधमुक्तवोच्यते । अंैनमासन्यं प्राणमूचुस्त्वं न उद्गायेति तथेति तेभ्य एष प्राण उदगायत्ते 
विदुरनेन वै न उठात्रात्येष्यन्तीति तमभिद्रुत्य पाप्मनविध्यत्‌ स यथाश्मानमृत्वा लोष्ठो 
विध्व॑ंसेतेवं ह वै विध्वंसमाना विष्वञ्चो विनेशुः (बु.१/३/३।) इति । छान्दोग्येपि 
प्राणादिष्वेबमेव पाप्मवेधमुक्तवासन्येन तयेत्युच्यते । एतावान्पर विशेषों -वाजसनेयिनां 
गानकर्तृत्व॑ सामगानामुद्रीथत्वेनोपास्यत्वमुच्यते वाकूप्राजादीनामिति । अत्र 
देहसंबन्धित्वमानकर्तृत्वयोरुपास्यत्वस्य चाविशेषेषि वागादिषु पाप्मवेध आसन्यप्राणे कुतो नेति 
भवति जिज्ञासा । न चासन्योपासनाया बिधेयत्वात्‌ तत्स्तत्यर्थमन्येषु पाप्मवेध उच्यतेस्मिन्निति 
वाच्यमू । न हि प्रयोजनायासन्तमप्यर्थं बोधयति श्रुतिरिति बक्तुं शक्यम्‌ । 
प्रमाणत्वव्याहतिप्रसंगात्‌ । एकत्र प्रतारकत्वे सर्वत्रापि तच्छङ्कया तदुक्ते कोपि न प्रवर्तेतापि । 
साक्षात्क्रियार्थत्वाभावेपि नासनिख्यकत्वमर्थवादानाम्‌ । वस्तुतस्तु-यदेव विद्यया करोति 
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श्रद्धयोपनिषदा वा तदेव वीर्यवत्तरं भवति (छां. १/१/१०) इति श्रुतेः । ज्ञात्वा ज्ञात्वा च 
कर्माणि जनोयमनुतिष्ठति । विदुषः कर्मसिद्धि: स्यात्तथा नाबिदुषो भवेत्‌ । इत्यादि वा क्यैर्य 
एवं वेदेति वाकयैश्रार्थवादोक्तस्वरूपं ज्ञात्वा कर्मकरणे पूर्ण फलमन्यथा नेत्यर्थवादानां 
फलोपकार्यङ्गनिरूपकत्वान्नानर्थक्यमत उक्तेर्थ हेतु न पश्याम इति प्राप्ते । 


तमेवाह । वेधादीति । वाक्ग्राणादिषु य: पाप्मवेध आदिपदाद्‌ दुष्टविषयसंबन्धश्च तत्र 
हेतुरर्थभेदः । अर्था भगवांस्तस्माद्भेदादित्यर्थः । आसन्यस्तु - य एवायं मुख्य: 
प्राणस्तमुपासीतेति छान्दोग्य उपास्यत्वेनोक्तः । सर्ववेदान्तप्रत्ययम्‌ (ब्र.सू.३/३/१) इति 
न्यायाद्वेदानतेषूपास्यं ब्रह्मातिरिक्तं नोच्यत इत्यासन्योपि ब्रह्माभिन्नोत एवापहतपाप्मा ह्येष इति 
सामगैः पठ्यते । अतस्तत्र न पाप्मवेध इति भावः । ब्रह्मणः 
स्वतन्त्रपुरुषार्थत्वज्ञापनायार्थपदेनोक्ति: । एतेन विभूतिरूपेपि यत्रैवं तत्र मूलभूतब्रह्मणि 
निर्देषत्वं कि वाच्यमिति ज्ञापितम्‌ । अथवार्थ: प्रयोजनं विषय इति याबत्‌ । तद्धेदादित्यर्थ: । 
अत्रेदमाकूतम्‌ । देवा हि स्वस्यासुरजयाय गानार्थं वागादीनूचुस्त्व न उद्गायेति गानानन्सरं यो 
वाचिभोगस्तं देवेभ्य आगायदित्युच्यते। एवमेव प्राणादिष्वपि स्वस्वभोगं देवेभ्य आगायादिति । 
एवं सति देवार्थमेबैतदाने न तु भगवदर्थम्‌ । यद्यप्यासन्येप्येवमुच्यते तेम्य एष प्राण उदगायदिति 
तथापि यथा बागादिषु स्वनिष्ठभोगं देवेभ्य आगायदित्युक्तं तथा नासन्ये । 
तेनोक्तमानेर्बह्यात्मकत्वेनासुरजयहेतुर्भगवत्संबन्ध एवेति ज्ञात्वा तथैवागायदासन्य इति ज्ञायते । 
अंत एवान्यत्र वेधं उक्तोत्र तत्करणेच्छायामप्यासुराणां नाश उक्तः । अग्रे च - भवत्यात्मना 
परास्य द्विषन्‌ आतृव्यो भवति य एवं वेद (बु.१/३/७) इति पठयते । तेन पखह्म 
निर्दोषमिति किमु वाच्यम्‌ । यत्र तद्विभूतिरपासन्यसयोक्तरूपतां यो वेत्ति सोपि गुणयुक्त 
दोषरहितश्च भवतीति कैमुतिकन्याय: सूचितो भवति । एतेन लोके दोषत्वेन ये धर्माः प्रतीयन्ते 
त एव धर्मा भगवति निरूप्यमाणा न दोषत्वेन ज्ञेया: | किंतु गुणत्वेनेव ! बम्तुन एव 
तथात्वादिति भावो ज्ञाप्यते ॥ ३/३/२५॥ 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌- तृतीय भाग 
एवं भगवत्संबन्धाभावे दोषसंबन्धमुक्तवा तथा सति गुणहानिं च वदस्तत्र विशेषमाह। 


हानी तूपायनशब्दशेषत्वात्कुशाच्छन्द:- 
स्तुत्युपगानवत्तदुक्तम्‌ ॥ ३/३/२६॥ 
तदा विद्धान्युण्यपापे विधूय निरञ्जन: परमं साम्यमुपैति (मुं. ३/१/३)इत्याथर्वणिके: 
पठयते। परमपदेन ब्रह्मोच्यते । तथा च सकार्याविद्यारहित: परममुपैति । तदनन्तरं 
साम्यमुपैतीति योजना । 


तत्रेदं विचार्यते । साम्यं हि समानजातीयधर्मवत्तम्‌ । तच्च कतिपयघमैररेषतन्िष्ठपर्मेर्वा, 
भवति। तत्रन्त्यः पक्षो ब्रह्मणा समं न संभवति । न तत्समाश्चाम्यधिकश्च र्यते (श्वे. ६/८) 
इति श्रुतिविरोधादत आद्य एव पक्षोनुसर्तव्य: । तत्र कैममें: साम्यमिहोच्यत इत्याकाङ्घायामाह। 
हानाविति । ब्रह्मणः सकाशादिभागो जीवस्य हानि शब्देनोच्यते | तथा च तस्यां सत्यां ये 
धर्मा जीवनिष्ठा आनन्दांशश्वर्यादयोभगवदिच्छया तिरोहितास्ते ब्रह्मसंबन्धे सति पुनराविर्भूता इति 
रैव तथेत्यर्थः । भगवदानन्दादीनां पूर्णत्वाजीवानन्दादीनामल्यत्वाज्ञाम्नेव समैर्षमें: कृत्वा 
ब्रह्मसाम्यं जीव उपचर्यते साम्यमुपैतीति । वस्तुतस्तु नैतैरपि धर्मे: साम्यमिति भावः | अत एव 
- न तत्समः (श्वे. ६/८) इति श्रुतिविरुद्धा । अत एवं सूतरकृता साम्यमुपैतीति 
साम्योपायनशब्दमात्रै न तु साम्यपदार्थ: स्वारसिकोत्रास्तीति भावप्रकटनाय शब्दशब्द उक्त; । 
ननु तैरेव धर्मैः साम्यं नेतरैरित्यत्र को हेतुरित्याकाङ्घायामाह । उपायनशब्दशेषत्वादिति | 

| . उपायदब्दस्तेच्छेषत्वात्साम्योपायनराब्दस्येत्यर्थः 

परममुपैतीति य॒ 
ब्रह्मसंबन्धहेतुकत्वादानन्दांशाद्याविर्भावस्य [ ' तंदेव साम्योपायनकथनातैरेव धर्मैः 
साम्यमभिग्रेतमिति भावः । नन्चानन्दादीनां ब्र्मधर्मत्वातैस्तत्साम्यकथनं तदभेदमेव 
गमयतीत्याशइय तद्धर्मवच्चमात्रस्य न तदभेदसाधकत्वमित्यत्र दृशन्तमाह ! कुझेत्यादि | 
कुशा औुम्बर्यः समिधस्ता अग्रिशोमादियागेषु प्रस्तोत्रा स्थाप्यन्ते । तदा तत्संबन्धि 
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यच्छन्द:स्तुत्युपगान तद्वदित्यर्थः .। तत्र - अभि त्वा शूर नोनुमो दुग्धा इव धेनवः (ऋ.स. 
५/३/२१) इत्यूचि ये वर्णास्तेषामच एवोपसंहत्य भकारेणेव गानं क्रियते । न हि 
तदार्चिकवर्णधर्माणामचामुपसंहारोस्तीति तदृगात्मत्वं भकारस्य संभवति । एवं प्रकृतेपि 
बरह्ाधर्मप्राकट्येन न तदात्मकत्बं जीवस्य संभवति । ननु तत्चमस्यादिवाक्यैरत्रामेदबोधनादस्तु 
तथेति चेत्तत्राह । तदुक्तमिति । जीवबरह्माभेदबोधनतातप्यमुक्तमित्यर्थः । तृदुणसारत्वातु 
तन्द्यपदेशः प्राज्ञवत्‌ (ब्र.सू.२/३/२९) इति सूत्रेणेति शेषः । | 


अपि च । श्रुतौ ब्रह्मोपायनस्य साम्योपायनहेतुत्वोक्त्या तदनुपायनस्य 
साम्यानुपायने हेतुत्वमिति ज्ञाप्यते. । तथाच - पराभिध्यानात्तु तिरोहितं ततो ह्यस्य 
बन्धविपर्ययौ (ब्र.सू. ३/२/५) इति सूत्रे जीवस्य ब्रह्मांशत्वेनान-दैश्वर्यादिब्रह्मधर्मवत्तादू 
ब्रह्मणः संकाशाद्विभागे सति तदिच्छया तद्धर्मतिरोधानस्य संसारित्वे हेतुत्वमुक्त यत्तदपि 
` तदुक्तमित्यनेन स्मार्यत इति न विस्मर्तव्यम्‌ । यथान्यशाखोक्तधर्मा अप्येकस्यां 
विद्यायामुपसंहियन्त एवं ब्रह्मनिष्ठा धर्मा जीवेप्येतया श्रुत्या बोध्यन्त 
इत्येतावत्साम्यमस्तीत्युपसंहारप्रकरण एतस्य निरूपणं कृतम्‌ ॥ ३/३/२६, ॥५॥ 


® संपरायाधिकरणम्‌ । 
` संपराये तर्ततव्याभावात्तथा ह्यन्ये ॥ ३/३/२७ ॥ 


वाजसनेयिशाखायां - स एष नेति नेतीत्यात्मा (बु.३/९/२६) इत्युपक्रय न व्यथते 
(बु.३/९/२६) इत्यन्तेन बरहमस्वरूपमुक्त्वा यत एताइँग्र ब्रह्मातस्तद्विदपि विवक्षितरूप 
इत्यभिप्रायेणा्रे पठ्यते - अतः पापमकरवमतः  कल्याणमकरवमित्युभे ह्येष एते तरत्यमुत 
इत्यादिनाग्रिमया - एष नित्यो. महिमा ब्राह्मणस्य(बु.४।४।२३) इत्यृचा च ब्रह्मविदो 
. माहात्म्यमुक्‍त्वा . पठयते । तस्मादेवंविच्छान्तो दान्तं -उपरतस्तितिक्षुः श्रद्धावित्तो 
` भूत्वात्मन्येवात्मान पस्येत्सवमिन पश्यति सर्वोस्यात्मा भवति सर्वस्यात्मा भबति सर्व पाप्मानं 
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२५) इति । अत्र हि पाप्मतरणादिरूप ब्रह्मज्ञानमाहात्म्यमुच्यते । ज्ञानस्य संसारमुक्तिहेतुत्वात्‌। 
आथर्वणोपनिषदादिषु तु भगवढक्तर्मुक्तिहेतुत्वमुच्यते | परं व्रह्लैतद्यो धारयतीत्युपक्रम्य भजति 
सोमुतो भवतीति । अग्रेपि मुक्तो भवति संसृतेरिति । एतद्विषयव्यवस्था तु पुरवोक्तेति 
नात्रोच्यते । एतावान्परं संदेहः । य एवं बदति स पाप्मानं तरंतिं (नृ.ता.पू. २/१) इति 
वचनाज्ज्ञानदशायामपि पापसत्त्वं वाच्यमन्यथा तरणांसभवापत्तेः । एव सति भक्तिदशायामप्येमेव 
न वेति भवति संशयः । तत्र श्रुतावबिशेषेण पापनाझश्रवणान्मुक्तिपूर्वकाले 
पापनाशावइ्यंभावादेकत्र निर्णीतः शाख्रार्थापरत्रापि तथेति न्यायेन भक्तया पापनाझादत्रापि 
तथैवेति प्राप्त आह । संपराय इत्यादि । संपरायः परलोकस्तस्मिन्‌ प्राप्ये सतीत्यर्थः | अथवा 
परः पुरुषोत्तमस्तस्यायो ज्ञानम्‌ । तथा च सम्यग्भूत पुरुषोत्तमञ्ञानं येन स संपरायो भक्तिमार्ग 
इति यावत्‌ । अथवा परे पुरुषोत्तमेयनमयो गमनं प्रवेश इति यावत्तथा च सम्यक्‌ परायो येन 
स तथा भक्तिमार्ग इत्यर्थः । ज्ञानमार्गक्षरप्राप्त्या भक्तिमार्ग पुरुषोत्तमग्ाप्त्या तस्माद्विशेषमत्र 
ज्ञापयितुमेवं कथनम्‌ । अतो भक्तेः पूर्वमेव पापनाशो युक्त इति भावः । ब्रह्मभूतस्य 
भक्तिलाभानन्तरं - भक्तया मामभिजानाति (भ.गी.१८/५५) इति 
भगवद्वाक्यात्युरुषोत्तमस्वरुपब्ानस्य भक्त्यैकसाध्यत्वात्तथा | एवं सति - मुक्ता - नामपि 
सिद्धानां नारायणपरायणः । सुदुर्लभः प्रशान्तात्मा कोटिष्वपि महामुने । (भा. ६/१४/५) 
मुक्तोपसुप्यव्यपदेशात्‌ (ब्र.सू.१/३/२) जन्मान्तरसहस्रेषु तपोध्यानसमाधिभिः । नराणां . 
क्षीणपापानां कृष्णे भक्ति: प्रजायते । जन्मान्तरसहरत्रेषु समाराध्य वृषध्वजम्‌ । वैष्णत्वं ` 
लभेत्कश्चित्सर्वपापक्षयादिह ॥ इत्यादिवाक्यैः पापनाशनन्तरमेव भक्तिसंभवाद्भक्तस्य 
तर्तव्यपापादेरभावान्न ज्वानमार्गीयतुल्यतेत्यर्थ: । 

ननु - य एवं वेद (नृ.पूता.२/१) इति सामान्यवचनात्युरुषोत्तमविदोप्येवमेवेति 
चेत्तत्राह | तथा ह्यन्ये। तथा ज्ञानानन्तरमिति पापवन्तोन्ये भक्तिभार्गयिभ्युन्य: इत्यर्थः । 
उक्तवचनरुपोपत्तिहिब्देन ज्ञाप्यते ॥ ३/३/२७ ॥ ब 
SE 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


ननु भक्तिमार्गीयाणामपि गोपस्रीणां दुःसहषेष्ठ विरहतीब्र तापधुताशुभा:। 
ध्यानप्राप्ताच्युताः्छेष निवृंत्व क्षीणमङ्गालाग (भा.१०।२९।१०) इति वचनेन 
दुष्कृतसुकृतयोरपि हानिश्रवणात्पूर्वोतुवचनैर्विरोध इत्याशङ्कामामुत्तर पढति । 


छन्दत उभयाविरोधात्‌ ॥३।३।२८॥ 


छन्द इच्छा तथाच भक्तिमार्गीयाणामपि पूर्व पापानाझो य: स भगवदिच्छाविरोषतोतो 
भक्तेः पूर्वमेव पापनाशनिरूपकातन्ञाशनिरूपकवचनयोरविरोधाद्धतोर्भक्तिः पूर्वमेव पापनाश 
आवश्यक इत्यर्थः | एवं सति भक्तेः पूर्वमेव तन्नाश औत्सर्गिकः । स कचिद्विरोषेच्छयापनोद्यत 
इति भावो ज्ञापितो भवति । अत्रेच्छाविरेषे वक्तव्यब्हत्वेपि किंचिदुच्यते । 
चिकीर्षितलीलामध्यपातिभक्ता न सोपधिस्नेहवत्यो न सगुणविग्रहा न वा सुकृतादियुक्ता इति 
ज्ञापयितुं कतिपयगोपीस्तद्विपरीतधर्मयुक्ताः कृत्वा तस्यां दशायां स्वप्राप्ती प्रतिबन्धं कारयित्वा 
स्वयमेव तां दशां नाझायित्वास्वलीलामध्यपातिभक्ता न सोपधिस्नेहवत्यो न सगुणविग्रहा नवा 
सुकृतादियुक्ता इति ज्ञापयितुं कतिपयगोपीस्तद्विपरीतधर्मयुक्ताः कृत्वा तस्यां दशायां स्वप्राप्त 
प्रतिबन्धं कारयित्वा स्वयमेव तां दशां नाशयित्वा स्वलीलामध्यपातिनीः कृतवानिति । न 
ह्येतावता सार्वदिक एवायं भावों भवति । न हि मन्तरप्रतिबद्धशक्तिग्निरदाहक इति 
तत्स्वभावत्वमेब तस्य सार्वदिकमिति वक्तुं शक्यम्‌ । एतच्च श्रीमागवतदशमस्कन्धविवृत्तौ 
्रपञ्चितमस्माभिः॥३।३।२८।६॥ 


७ गतेरर्थवत्तमित्यधिकरणम्‌ | 
_ गतेर्थवत्तमुभयथान्यथा हि विरोधः .॥३।३।२९॥ 
ननु-सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म यो वेद निहितंगुहायां परमे व्योमन्‌ (तै.२।१) इति । तमेवं 
विद्धानमृत इह भवति नान्यः पन्था विद्यतेयनाय (तै.आ.३।१३) 
इत्यादिश्रुतिमिरुक्तल्यब्रह्मज्ञाने सत्येव मोक्ष इत्युच्यंते । यमेबैष वृणुते तेन लभ्यः 
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(मुं.३।२।३) इति भ्रुत्यात्मीयत्वेनाङ्गीकारात्मकवरणस्य भक्तिमागीयत्वात्तस्मिन्‌ सति 
भक्तिमार्ग प्रवेशाद्भक्त्यैव स इत्युच्यते। किं च । भक्त्या मामभिजानाति (भ.गी. १८।५५) 
इत्युक्त्वा - ततो मां तत्तो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ (भ.गी. १८।५५) इति भगवतोक्तमिति 
भक्तिमार्गेपि पुरुषोत्तमत्रज्ञानेनेव मोक्ष उच्यते । ज्ञानमार्गे त्वक्षरत्ञानेनेति विशेष: । 
तस्मान्मद्भक्तियुक्तस्य योगिनो वै मदात्मनः। न ज्ञानं न च वैराग्यं प्रायः. श्रेयो 
मवेदिह(भा.६।१४।६) इति वचनेन भक्तिमार्गीयस्य ज्ञाननेरपक्ष्यमण्युच्यते । तथा चेव मिथः 
श्रुत्योः स्मृत्योश्च विरोधान्ैकतरनिर्धारः संभवति। न च ब्वाननैव मोक्ष उभयत्रापि तथोक्तेः। 
ज्ञाननैरपेक्ष्योक्तिस्तु भक्तिस्तुत्यभिप्रायेति वाच्यम्‌ । विषयभेदेन ज्ञानभेदान्ुक्तिसाधनं 
कतमज्ज्ञानमित्यनिश्चयात्‌ । न च श्रौतत्वाविरेषात्समुच्चय इति वाच्यम्‌ । ज्ञानिनोक्षरे भक्तस्य 
पुरुषोत्तमे लयात्‌ समुच्चयासंभवात्‌ । तर्होवं विरोधाभाबदुपपन्नं सर्वमिति चेत्‌ । न । पूर्व 
ज्ञानमार्गीयज्ञानवत: पश्चाद्भकतिमार्गीयज्ञानवतो रुयस्थाननिर्धारासंभवात्‌ । अपरं च । ततो मां 
तत्ततो ज्ञात्वा (भ.गी.१८।५५) इति वचनात्‌ भक्तिमार्गे तत्तो भगवज्ज्ञानमेव 
प्रवेशसाधनमिति मन्तव्यम्‌ | तथा च-मत्कामा रमणं जारं मत्स्वरूपाविदोबलाः। ब्रह्म मां 
परमं [प्रापुः संगाच्छतसहस्रः  (भा.११।१२।१३). इति 
वाक्याज्ज्ञानमार्गीयभक्तिमा्गीयज्ञानरहितानामपि भगवतप्रापेस्तत्साधनत्वनिरूपकश्रुतिविरोधः। 
तंथा च. कब्ज्त्ानं मुक्तिसाधनत्वेनोच्यते कचिद्धक्ति: कचिन्नोभयमपीत्येकतरसाधनानि 
शरयानमुक्तिसाधने गतेर्वानस्यार्थवत्व अत्रायमाशयः मुमुक्षोः प्रवत््यसंभव इति प्राप्त आह । 
गतेरर्थवत्वमित्यादि फलजनकत्वमुभयथा मर्यादाषुष्टिभेदेनेत्यर्थ: अत्रायमाइात्र: एष उ एव साधु 
कर्म कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीपति. (कौ.३।९) इत्यादिश्रुतिभ्यो भगवान्‌ 
ुधिपूर्वकाल एतस्मै जीवायैत्कर्म कारखित्फलं दास्य इति बिचारितवानिति तथैव भवति । 
तत्रोक्तरीत्या मुक्तिसाधनानुगमे हेतुरवश्यं वाच्यः। एबं सति कृतिसाध्यं ज्ञानभक्तिरूपं शास्रेण 
` बोध्यते ।-ताभ्यां विहिताम्यां मृक्तिमर्यादा । तद्रहितानामपि स्वरूपबलेन स्वप्रापण पुष्टिरुच्यते। 
हे 37.३ 
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तथा च यं जीवं यस्मिन्मार्गेड्रीकृतवांस्त जीवं तत्र प्रवर्तयित्वा तत्फलं ददातीति सर्व सुस्थम्‌ । 
अत एव पुष्टिमार्गज्गीकृतस्य ज्ञानादिनेरपेक्ष्य मर्यादायामञ्गीकृतस्य तदपेक्षित्वं च युक्तमेवेति 
भावः। अत्र साधकत्वेन विपक्षे बाधकमाह। अन्यथा हि विरोध इति । अन्यथा 
र्यादपुष्टिभेदेन व्यवस्थाया अकथने विरोधाद्धे तोस्तथेत्यर्थः। विरोधस्तु पूर्वपक्षगन्थ 
उपपादित:। एतेनैव जनु श्रवणादिरूपा प्रेमरूपा च भक्तिरविशेषण पापक्षय ऐवोदेत्युत 
कश्चिद्विरोषोस्ति । तत्राधुनिकानामपि भक्तानां दुःखदर्शनाच्छूवणादेः 
पापनाशकत्वश्रवणाच्चाविशेषपक्षस्त्वसंगत:। अथ श्रवणादिरूपा पापे सत्यपि भवति । प्रेमरूपा 
तु तन्नाश एवेति बिशेषो वाच्यः। सोपि प्रेमवतामप्यङरादीनां मणिप्रसंगे भगवतां समं 
कापट्यकृतिश्रवणा्न साधीयानित्यपि शङ्का निरस्ता वेदि तव्या। तथाहि 
मर्यादापुष्टिभेदेनाज्गीकारे वैलक्षण्यादाद्यायामन्गीकृतानां मुमुक्षयैव श्रवणादौ प्रवृत्तिस्तद्दातृत्वेनेव 
भगवति प्रेमापि न तु निरुषधि:। कदाचि दस्तुस्वभावेन मुक्तीच्छा निवृत्तावपि तद्भकेः 
साध्षममार्गीयत्वाद्‌अनिच्छतो मे गतिमर्ण्वी प्रयुङ्ते इति वाक्यान्ते मुक्तिरेव भवित्री 
अस्मिन्मार्ग श्रवणादिभिः पापक्षये प्रेमोत्पत्तिस्ततो मुक्ति:। पुष्टिमार्गेन्नीकुतेस्त्वनुगहसाध्यत्वात्तत्र 
` च पापादेरप्रतिबन्धत्वाच्छूवणादिरूपा प्रेमरूपा च युगपत्‌ पौर्वापर्येण वा वैपरीत्येन वा भवत्येव। 
अत्र श्रवणादिकमपि - फळरूपमेव। स्नेहेनेव क्रियमाणत्वान्न . विधिविषय 

` ह्यविद्यादिमुक्त्यन्त रूपमजनानन्दान्तरायरूपाम्रङ्गषाविरलदिविधमहातरूगहनानां दहने 
लोढुपस्यानुग्रहानलस्य तदान्तराखिकपापतूखं प्रतिबन्धकमिति बक्तुं शक्यम्‌ । तदुक्त 
श्रीमागवते | स्वपादमूलं भजतः प्रियस्थ त्यक्तान्यमावस्य हरिः परेश:। विकर्म यच्चोत्पतितं 
`= कथेचिद्‌ धुनोति सर्वं इदि संनिविष्टः(भा.११।५।४२) इति विकर्म प्राक्तनं तद्‌ दुःखदमिति । 
स्वयं. च हरित्वेन दुःखहेति धुनोत्युक्तविशेषणविशिष्टस्य स्वतो विकर्मकुत्यसंभवात्‌ । 
सांसर्गिक मत्त भूतं न तु मया कृतमितिवद्‌ वा यत्कृतं विकर्म तत्कथचिदुत्पतितमित्युच्यते । 
त्यक्तान्यभावत्वेन मगवत्सेवाव्यासमेनेनदरयुम्नाख्यपाण्ञ्यराजवन्महदागमनाद्यज्ञानं वा 
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वक्तोक्तरूपे भक्ते विकर्माक्तावरुचिज्ञापनाय वा कर्थचिदित्युक्तवान्‌ ।-तेन तर्कितं 
विकर्मात्राप्यभिप्रेतमिति ज्ञायते। एताद्शस्यापि यदि विकर्म भवेत्तदा तन्निवृत्त्यर्थं न 
तेनान्यत्कर्तव्यम्‌ । भगवानेव हृदि निविष्टस्तदुनोति यत इति । कदाचित्स्वभक्तिबलस्फूर्त्या 
सदोषमपि जनं कुतार्थीकरिष्यामीत्यञ्गीकुर्याद्भक्तस्तंदैव इृदिस्थ एव तत्संसर्गजं 
दोषमस्यैतदज्गीकारणे तद्दोषमपि धुनोतीति सर्वपदेनोच्यते । चिरकालभोग्यमपि तत्क्षणेनैव 
नाशयति । तन्नाशने कारादेरप्रतिबन्धकत्वमित्यपि ज्ञापयितुं परस्य कालादेरीात्वमुक्तम्‌ । 
अत्र भजनादिइक्चिवेशान्ताना स्पष्ट एव विकर्मणि सत्यपि संभव इति ॥३।३।२९॥७॥ 


ननु भक्तिमार्गीयाणामपि गोपस्रीणां - दुःसपरेविरहतीब्रतापधुताशुभाः । 
घ्यानप्राताच्युताऱ्छेषनिर्वृत्या क्षीणमङ्गलाः (आ.१०/२९/१०) इति वचनेन दुष्कृतसकृतोरपि 
हानिश्रवणात्पूर्वोक्तवचनेविरोध इत्याशङ्कायामुचरं पठति । : [ 


८ उपपन्नाधिकरणम्‌ । 
उपपन्नस्तहक्षणार्थोपलब्धेर्लोकबत्‌ ॥ ३।३।३० ॥ 

ननु मुक्तेरेव सर्वत्र फलत्वमुच्यते । युक्त चैतत्‌ । संसतेई:खात्मकत्वात्‌ तन्चिवुत्तेः 
सर्वेषामिष्टत्वात्‌ । पुष्टिमा्ीयमक्तानां तु तदनपेक्षित्वमुच्यते । धारयतीत्यादेरन्ते 
सोमृतोभवतीत्यादि । एतदग्रे किं तद्रूणं कि रसनं कथं 'हेतद्मजनमित्यादिप्रश्षोत्तर पठयते । 
भक्तिरहस्यमजनं तदिहामुत्रोपाधिनैराख्येनैवामुष्यात्मन: कल्पनमेतदेव नैष्कर्म्यामिति । 

एतदत्र विचार्यते । मन्त्रावृत्तितदधिष्ठातुरूपध्यानोदार मुतत्वं फलमुच्यते । भजनस्वरूपं 
च यावत्फलनैराश्येन भगवत्यात्मनः कल्पनमित्युच्यते । न च फलनेराशथेन भजनेप्यन्ते 
मुक्तिरेव भवित्रीति वाच्यम्‌ । यथा यथोपासते तथैव भवति तदैतान्मूत्वावति । इति 
्ुवे्मुक्तिसाधनत्वेन ज्ञात्वा भजतः सैव फलम्‌ । स्वस्पस्यैव स्वतनत्रपुरुषार्धत्वमनुभवन्‌ यो 
भजते तस्य तदेव फलामिति यतो निर्णयः संपद्यते । ये यथा मां प्रपच्चन्ते तांस्तथैव भजाम्यहम्‌ 
—————— कळ 
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(भ.गी.४/ ११) इति भगवद्वाक्याच। अत एवं रहस्यभजनं लक्ष्यमुक्तम्‌ । तथा च 
श्रौतत्वभगवत्संबन्धित्यो कतमो गरीयानिति संशये गूढाभिसंधिः पठति। मुमक्षोः 
सकाशाद्रहस्वयभजनकर्तैवोपपन्नः उपपत्तियुक्तः । तमेवोद्धाट्यति तह्लक्षणार्थोपलब्धेरिति। 
तहक्षणो भगवत्स्वरूपात्मको योधः स्वतनतरपुरुषार्थरूपस्तदुपलब्धे। स्वाधीनत्वेन तत्यापेरित्यर्थ: 
। यद्यपि पुरुषोत्तमे प्रवेशे तदानन्दानुभवो भवति तथापि न प्रमोस्तदधीनत्वम्‌ । 
भक्तितिरोभावात्‌ । प्रत्युत वैपरीत्यम्‌ । भजनानन्दस्य तत आधिक्यं तु-मुक्तिं ददाति कर्हिचित्‌ 
स्म न भक्तियोगम्‌ (भा.५/६/१८) दीयमानं न गुह्यन्ति विना मत्सेवनं जनाः (भा.३/२९/ 
१३) नारायणपरा (भा.६/१७/२८) इत्युप्रक्रम्य स्वर्गापवर्गनरकेष्दपि तुल्यार्थदरिनि 
इत्यादिवाक्यैरध्यवसीयते । अत एव सामीप्यवाच्युपसर्ग उक्तः । तेन दासीत्वेन लीलायां 
सुहृ्तेन प्रभुनिकटे स्थितिरुक्ता भवति । न च महत्पदार्थस्वरूपाज्ञानादल्प एवानन्दे यथा 
सर्वाधिक्यं मन्वानः पूर्वोक्तं न वाञ्छति तथात्रापीति वाच्यम्‌ | दीयमानानामर्थानां 
स्वरूपाज्ञानानसंभवात्‌ | अनुभवविषयीक्रियमाणत्सस्यैवात्र दीयमानपदार्थत्वात्‌ । तदज्ञाने 
स्वर्गदित्रये तुल्यदर्शित्वासंभवश्च । मुक्ति ददाति कर्हिचित्‌ स्म न भक्तियोगम्‌ (भा.५/६/१८) 
इति बाक्ये भक्तोराधिक्यं स्पष्टमेवोच्यते । तस्मण्यूनार्थजिधृक्षो: सकाशात्पूर्णार्थवान्‌ महानिति 
युक्तमेवास्योपपन्नत्वम्‌ । इममेवार्थ दृष्टान्तेनाह । लोकवदिति । यथा स्वाधीनभर्तृका नायिका 
तदवस्थानुगुणगृहवित्तादिकं दीयमानमपि नोरीकरोति तथेत्यर्थः । 


. ` अथवा स भगवानेव लक्षणमसाधारणो धर्मो यस्य स तछक्षण उद्धटमक्तिमाव: स 
एवार्थ: स्वतन्त्रपुरुषार्थरूप इत्यपर पूर्ववत्‌ । भगवतप्राक्टयवानेव स एवार्थः स्वतन्त्रपुरुषार्थरूप 
तयग पूर्ववत्‌ । भगवत्प्राकूट्यवानेव हि भक्तो भक्तत्वेन ज्ञायत इति तथा । एतेन ज्ञाप्यं हि 
ज्ञापकादधिकं भवति । एवं सति यज्ज्ञापकं परमकाष्ठापन्न बस्तु पुरुषोत्तमस्वरूपं सर्वफलरूपं 
तन्महत्वं कथं वक्तुं शक्यमिति सूच्यते ॥ ३।३।३०॥ ८ ॥ 
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९ अनियमाधिकरणम्‌ । 
अनियमः सर्वासामबिरोधः आाब्दानुमानाभ्याम्‌ ॥३।३।३१॥ 


अथर्वणोपनिषत्सु पठ्यते । पखह्मैतद्यो धारयति रसति मजति । ध्यायते प्रेमति 
शुणोति श्रावयत्युपदिशत्याचरति सोमृतो भवति सोमृती भवति (गो.पू.ता.१) इति । तत्र 
धारणादीनां समुदितानामेवामृतसाधकत्वममुत्र ग्रत्येकमपीति भवति संशयः । अत्र 
धारणादिसाधनकलापमुक्त्वा फलमुच्यत इति समुदितानामेव मुक्तिसाधकत्वम्‌। उपलक्षणं 
चैतच्छूवणादिनववविधभक्तीनामप्येवमेव तथात्वमिति पूर्वपक्षे सिद्धान्तमाह । अनियम इति । 
समुदितानामेव तेषां फलसाधकत्वमिति नियमो नास्तीत्यर्थः अत्रोपपत्तिमाह सर्वासामबिरोध 
इति । चिन्तयंश्ेतसा कृष्णं मुक्तो भबति संसृतेः (गो.पू.ता.२) इति श्रुत्या चिन्तनमात्रस्य 
तथात्वमुच्यते । पञ्चपदीं जवन्‌ इत्यायुकत्वा ब्रह्म संपद्यते ब्रह्म संपद्यते । (गो.पू.ता.२) इति 
श्रुत्या कीर्तनमात्रस्य तथात्वमुच्यते । तथा च प्रत्येकपक्ष एव सर्वासां श्रुतीनामविरोधः स्यात्‌ 
| एवं सति पखहीतद्यो धारवयतीत्यादिषु सोमुतो भवतीति पदं प्रत्येकं संबध्यत इति ज्ञेयम्‌ । 
ननु यथा दण्डादीनां प्रत्येकं घरहेतुत्वोक्तावपि नैक तज्जनकत्वमेवमत्राप्येकैकस्य 
चिन्तनादेस्तथात्वोक्तावपि फलसाधक समुदितानामेव तेषामिति चेत्‌ । मैवम्‌ । योर्था 
यत्प्रमाणेकसमधिगम्य: स तेन प्रमाणेन यथा सिध्यति तथा मन्तव्यः । दण्डादेस्तथात्व प्रत्यक्षेण 
गृह्यत इति तत्र तथास्तु । प्रकृते तु तेषां तथात्वमलौकिकशब्दसमधिगम्यम्‌ । श्रुतिस्तूकैव । 
न चौक्तन्यायः श्रुतिष्वपि तात्प्यनिर्णायको भवतीति वाच्यम्‌ । अलीकिकर्ध 
लौकिकस्यासामर्थ्यात्‌ । अन्यथा ब्रह्मणा मनसैव प्रजाजनने निषेकादिकमपि कल्प्येत । 
स्मुतिरपि-केवलेन हि भावेन गोप्यो गावः खगा मुगा: । येनये मूढधियो नागा: सिद्धा मामी- 
युरञ्चसा ॥ (भा.११/१२/८) एतावान्‌ सांख्ययोगाभ्याम्‌ - इत्युपक्रम्यान्ते 
नारायणस्मुतिरित्यादिरुपैवमेवाह । इममेवार्थ हृदि कृत्वाह सूत्रकारः। शब्दानुमानाभ्यामिति। 
श्रुतिस्मृतिभ्यामित्यर्थ: । ते चोक्ते । एतेन सूत्रकारस्यान्योप्यनुशयोस्तीति भाति । 


— दिनमा ०७ रु 
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यत्रोक्तसाधनस्तोमसंपत्तिरकस्मिन्‌ भक्तेस्ति तत्रैकनैव 
मुक्तावितरसाधनत्वबोधकश्रुतिविरोधाच्छूवणकीर्तनस्मरणानां मुक्त्यव्यवहितपूर्वक्षणे युगपदपि 
संभवादन्यथासिद्धिसंभवे विनिगमकाभावादेकेनेव मुक्तिरिति न नियमोतः । 
प्रत्येकसाधकत्वबोधिकाना सर्वासां श्रुतीनां मिथो विरोध: । तहोंकत्र तथात्वे सर्वत्रैव 
तथास्तित्वत्याशङ्कय बाधकमाह। इाब्दानुमानाभ्यामिति । पूर्ववत्तत्र प्रत्येकमपि 
मुक्तिहेतुत्वमुच्यत इति न तथेत्यर्थः। यत्र प्रत्येकमपि तथात्वं तत्र किमु वक्तव्यं समुदितानां 
तथात्व इति भाव: तेन क्षः प्रयोगोयमिति ज्ञेयम्‌ ॥३।३।३१।९॥ 


१० आधिकारिकाधिकरणम्‌ 
याबदधिकारमवस्थितिराधिकारिकाणाम्‌ ॥३।३।३२॥ 


पूर्व मुमुश्षुभिर्मुक्तिसाधनत्वेंन क्रियमाणानां भगवद्धर्माणां मुक्तिसाधनप्रकारो बिचारितः। 
अधुना तु भगवान्‌ स्वविचारितकार्य लौकिकैश्वर्याद्यशक्यं ज्ञात्वा स्वैश्वर्यादिकं दखा येन जीवेन 
तत्कारयति स जीवस्तेर्धमेमुक्तो भवति न वेति विचार्यते । तत्र जीवकृतभगवद्विषयकधर्माणां 
यत्र तत्साधकत्वं तत्र भगवदीयानां धर्माणां तत्साधकत्वं सुतरामेव । तेषां 
स्वकृत्यसाध्यत्वेनाविधेयत्वात्‌ तत्साधनेष्वप्रवेशोपीति सदेहे निर्णयमाह । यावदित्यादि । 
यस्मिन्‌ जीवे यत्कार्यसाधनार्थमधिकारो भगवता दत्तसतत्कार्यसाधनक्षमास्तस्मिन्‌ ये स्वधर्मा 
भगवता स्थापितास्त आधिकारिका इत्युचन्यन्ते । तत्कार्यसंपत्तिरिव तदधिकारप्रयोजनमिति 
तावदेब तेषां तस्मिन्‌ स्थितिरित्यर्थः | एवं सति तत्संपत्तौ सोपि निवर्तत इति तत्संबन्धिनो 
धर्मा अपि निवर्तन्त इति मुक्तिपर्यन्तं न तेषां व्यापारसंभवो भगवता तथैव 


बिचारितत्वानमुक्तिस्तु भक्त्यैवेति भावः । यच ब्रह्मणा सह ते सर्वे संप्राप्तै प्रतिसंचरे । 


परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम्‌ । इति वाक्यं तत्राकल्यान्तं येषामधिकार 
सपर्षिप्रभृतीनां तद्विषयकमिति ज्ञेयम्‌ । अन्यथा भगवद्ताधिकारसामर्ध्यस्यभरतस्य 
स्वाधिकास्समाप्ती मुक्ति न वदेत्‌ । कृतात्मान इति पदात्तेषामपि भगवति कुतान्तःकरणानामेव 
परस्य भगवतः परपदे व्यापिबैकुण्ठे प्रवेश उच्यते न त्वाधिकारिकगुणे: ॥३।३।३२।१०॥ 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


११ अक्षरधियामित्यधिकरणम्‌ । 
अक्षरधियां त्ववरोध: सामान्यत 
तस्तद्भावाभावाभ्यामौपासनवत्तदुक्तम्‌ ॥३॥३॥३३॥ 


ननूकाथर्वणोपनिषद्वाक्यैर्भगवद्र्माणा मुक्तिसाधनत्वमुच्यते । श्रुत्यन्तरेषु - तमेव 
विदित्वातिमृत्युमेति नान्य: पन्था विद्यतेयनाय (शे.३।८) ज्ञानादेव तु कैवल्यम्‌। तरति 
शोकमात्मवित्‌ (छां.७1१13) ब्रह्यविद्रह्वैव भवति । इत्यादिषु ज्ञानस्यैव 
मुक्तिसाधनत्वमुच्यते। श्रुतित्वाविशेषादुभयोस्तथात्वे कारणवैजात्ये 
कार्यवैजात्यस्यावरयकत्वान्मुक्तौ च तदसंभवात्‌ - भक्त्या मामभिजनाति (भ.गी.१८।५५) 
इति वाक्याद्भक्तौ ज्ञानस्यापि संभवाज्ब्ञानेनेव मुक्तिरिति पूर्वपक्ष 
ज्ञानसाधनत्वनिरूपकश्चुतितात्पर्यं निरूपयन्‌ पुरुषोत्तम प्रापतेरेव मुक्तिपदवाच्यत्वात्तद्भजनस्यैव 
तत्ग्रापकत्वमिति हृदि कृत्वाह । अक्षरधियामित्यादि । तुशब्दः पूर्यपक्षनिरासे | वाजसनेयके 
श्रूयते ।' एतद्वै तदक्षरं गार्गिब्राह्मणा अभिवदन्त्यस्थूलमनणु (ब.३।८।८) इत्यादि । तथाथर्वणे 
च | अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते (मु. १।१।५) इति तेन ज्ञानमार्गेक्षरविषयकाण्येव 
ज्ञानानि निरूप्यन्ते पुरुषोत्तमविषयकाणि नेति निश्चीयते । ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (तै.२॥१) 
इति श्रुताबक्षखह्मविदोक्षरत्परसय प्रापिरुच्यते । अक्षरादपि चोत्तमः (भ.गी.१५।१८) इति 
भगवद्वाक्याच्चाक्षरातीतः पुरुषोत्तम: । भक्त्या मामभिजानाति (भ.गी.१८।५५) इति वाक्ये 
मामिति पदात्पुरुंषोत्तमविषयकं ज्ञानमुच्यते न त्वक्षरविषयम्‌ । किंच ब्रह्मभूतस्य 
भक्तिलाभोक्तेस्तस्य चानन्दांशाविर्भावात्मकत्वात्तस्य चाविद्यानाशजन्यत्वात्तस्य 
चाक्षरज्ञानजन्यत्वात्‌ पूर्वकक्षाविश्रान्तमेवाक्षरक्नानभ्‌ । एवं सत्यक्षरविषयिणीनां धियां श्रुती 
मुक्तिसाधनेषु योबरोधः प्रवेशनं गणनेति यावत्‌ स सामान्यतद्भावाभ्यां हेतुभ्यां 
पुरुषोत्तमसंबन्धिसंबन्धे मुक्तिरिति सामान्यम्‌ । मर्यादामा्गेज्रीकृतानां - बहाभूतः प्रसन्नात्मा न 
शोचति न काङ्कति । समः सर्वेषु भूतेषु मद्धक्ति लभते पराम्‌ (भ.गी.१८/१४) इति वाक्याद्‌ 
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ब्रह्मभावान्तरमेव भगवद्धावसंभवात्तेन पुरुषोत्तमे प्रवेशात्तत्र परम्परोपयोगो ब्रह्मभावस्येत्युमाभ्यां 


हेतुभ्यां तथेत्यर्थः । वस्तुस्तु पुरुषोत्तममक्तिरेव मुक्तिरिति भावः । नन्वक्षरस्याविशिष्टत्वेन 
तुदुपासकानामपि तथात्वात्‌ केषां चित्तत्रैव लय: । केषां चिद्भक्तिलाभ इति कथमुपपद्यत 
इत्याशङ्य तत्र हेतुं दृष्टान्तेनाह । औपसदवदिति । उपसदास्यकर्माणि 
तानूनप्त्रस्पर्शाए्यमीपसदं कर्मास्ति । तत्रातिथ्यायां श्रौवात्‌ खु चि चमसे वा यदाज्यं चतुरबत्त 
वा समवद्यति तत्तानूनप्तरित्युच्यते । अनाधृष्टमसि (ते.सं.-१।२।१०) इति मन्त्रे 
षोडशाप्युत्विजो यजमानेन सह तानूनप्त्रं समबमुशन्ति - अनु मे दीक्षाम्‌ ( ते.सं.१/२/१०) 
इति मन्त्रेण यजमानस्तत्समवमुरान्‌ - यमृत्विजं कामयेतायं यज्ञं यशसमुच्छेदिति तं 
प्रथममवमरयित्‌ (आ.सू.११/१४) इति श्रूयते श्रुतौ कल्पे च । अत्र सर्वेषामृत्तिजां 
तानूनपप्त्राविरेषेपि यस्मिन्‌ स्नेहातिशयेन तथेच्छा तत्रैव तथा कृतिर्नेतरेषु । न हि 
ततराबिरिष्टेषु कथमेवं कृतिरिति पर्यनुयोगः संभवत्येवमिहापीत्यर्थः । ननु श्रवणादेर्यथा 
पुरुषोत्तमसंबन्धित्वेन तत्रासिहेतुत्वमेवमक्षरस्याप्यस्त्वित्याशङ्का तु निखिलासुरजीवतम्‌ः 
पुञ्जनिरासकेन युवुवंशोदयाचरुचूडामणिसैव निरस्तेति न स्वतो वक्तुमुचितेत्याशयेनाह । 
तदुक्तमिति । मगवद्री तास्विति शेषः । तत्र-यदक्षरं वेदविदो वदन्ति (भ.गी.८/११) 
इत्युपक्रम्य - स याति परमां गतिम्‌ (भ.गी.८/१३) इत्यन्तेनाक्षरप्राप्त्युपायमुक्तवा - अनन्य 
चेता: सततम्‌ । (भ.गी.८.१४) इत्यन्तेनाक्षरप्राप्युपायमुक्त्वा = अनन्यचेताः सततम्‌ । 
(भ.गी.८.१४) इत्यादिना स्वप्राप्त्युपायं वैलक्ष्यं चोक्तवा भक्त्येकलभ्यत्वं स्वस्य वक्तुं पूर्व 
क्षराक्षरयो: स्वरूपमाह । सङस्रयुगपर्यन्तम्‌ (भ.गी.८/१७) इत्युपक्रम्य प्रभवत्यहरागमे 
(भ.गी.८।१८) इत्यन्तेन क्षरस्वरूपमुक्तवा - परस्त - स्मात्तु भावोन्यः (भ.गी.८/२०) 
इत्युपक्रम्य - तद्धाम परमं मम (भ.गी.८/२१) इत्यन्तेनाक्षरंस्वरूपमुक्तम्‌ | अत्र पूर्व 


: क्षरस्वरूप मुक्तमिति = परस्तस्मातु (भ.गी.८/२०) इत्यत्र क्षरादेव परत्वमुच्यते । तच्छब्दस्य 


पूर्वपरामर्दित्वात्तस्येवव पूर्वमुक्तत्वात्‌ । अत एवाक्षर्यावर्तकस्तुशब्द उक्त: । एतेन नित्यत्वेन 


क्षरणाभावादक्षरशब्देन जीव एवोच्यते न तु पुरुषोत्तमाधिष्ठानभूतो जीवातीत इति निरस्तम्‌ । यं 





प्राप्य न निवर्तन्ते (भ.गी.८/२१) इति वाक्याज्जीव तंथात्वासंभवात्‌ । नित्यमुक्तत्वापत्त्या 
झाञ्रंवैफल्यापत्तेश्च । इत एव ज्ञानमार्गिणां तत्प्राप्तिरेव मुक्तिरिति ज्ञेयम्‌। ततोनिवृत्ते: । पुरुष: 
स पर: पार्थ (भ.गी.८/२२) इत्यनेनाक्षरात्परस्य स्वस्य भक्त्येकलम्यत्वमुक्तम्‌ । तेन 
ज्ञानमार्गीयाणां न पुरुषोत्तमप्रापिरिति सिद्धम्‌ । यस्मान्तः स्थानीत्यनेन परस्य लक्षणमुक्तम्‌ । 
तच्च मृत्सादिप्रसंगे श्रीगोकुळेश्वरे स्पष्टमुच्यते । तेनाक्षरोपासकानां न पुरुषोत्तमोपासकत्वम्‌ । 
तलिषयक श्रबणादेरभावा दिति भाव: । अव्यक्तोक्षर इत्यु्तुस्तमाहुः परमां गतिम्‌ 
(भ.गी.८।२१) इति वाक्यात्‌ -स याति परमां गतिम्‌ (भ.गी.८।१३) इत्यत्राक्षरमेव 
यातीत्यर्थो ज्ञेय:। किं च । तैत्तिरीयोपनिषत्सु पढ्यते । यस्मिन्निदं सं च विचैति सर्व यस्मित्‌ 
देवा अधिविश्वे निषेक:। तदेव भूतं तदु भव्यमा इदं तदक्षरे परमे व्योमन्‌ । येनावृतं खं च दिवं 
महीं स्तपति तेमसा आजसा च । यमन्तः समुद्रे एतेनाक्षरस्य पुरुषोत्तमाधिशानस्वं अक्षरातीतः 
तेनाक्षरोपासकानां न पुरुषोत्तमोपासकत्वम्‌ । तलिषयक श्रवणादेरभावा दिति भावः। 
अब्यक्तोक्षर इत्युनुस्तमाहु: परमां गतिम्‌ (भ.गी.८/२१) इति वाक्यात्‌ - सयोक्ति परमां 
गतिम्‌ (भ.गी.८/१३) इत्यगाक्षरमेव यातीत्यर्थो ब्ञेयः। कि च । तैतिरीयोपनिषत्सु पठ्यते । 
यस्मिन्निद सं च विचैति सर्व यस्मिन्‌ देवा अधिविश्वे योपनिषत्सु पढ्यते । यस्मिन्निदं सं च 
बिचैति सर्व यस्मत्‌ देवा अधिविशे निषेहः। तदेव भूतं तु भव्यया इदं तदक्षरे परमे व्योमन्‌ 
| येनावृतं खं च दिवं महांनिषेकः। तदेव भूतं तु भव्यमा इदं तदक्षरे परमे व्योमन्‌ । येनावृतं 
खं च दिवं महीं च देनादित्य स्तपति तेममः आजसा च । यमन्तः समुद्रे कवयो वयन्ति 
यदक्षरे परमो प्रजाः (तै.सं.१०।१।१) इति । अत्राक्षरात्मकत्वेन क्षरात्मकादाकाशात्‌ परमे 
व्योग्नि भक्तानां हृदयाकाह इति यावत्‌ । तत्र प्रकाशमान मित्यर्थात्‌ । अत एव- 
ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (तै.२।१) इत्युपक्रम्य - सत्य ज्ञानमननां ब्रह्म यो वेद निहित गुहाया 
परमे व्योमन्‌ (ति.२।१) इत्ये तदुपनिषत्स्वेब पढ्यते । यदक्षरे परमे प्रजा इति पदमवयन्ति 
इत्यनेन बधयते) अत्र प्रजापदाव्द्ापि वकुण्डत्मिको लोको क्षरपदेनोच्यत इत्यवगम्यते । अए 
एव न यत्र माया (भा.२।३।१०) त्यादिना श्री भागवते तत्स्वरूपमुच्यते । पुरुषोत्तम 
oo 
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आत्मा जीवस्तस्य यदात्मत्वेन ज्ञानं तद्धजनानन्दानुभवेन्तरा 
जीवे तन्न संपाद्यत्‌ इत्यर्थः । तत्संपादनस्य सर्वथैवासंभावितत्वं हीनत्व च ज्ञापयितुं | 





इत्यवगम्यते । एवं सतिइतो भगवद्धिभूतिरूपत्व॑ तद्धावस्तस्य पुरुषोत्तमस्य भाव: सत्ता । 
उक्तरीत्या तत्र स्थितिरिति यावत्‌ । ताभ्यां हेतुभ्यां तथेत्प्यर्यो ज्ञेयः ॥३।३।३३॥ 


इयदामननात्‌ ॥ ३।३।३४॥ 


ननु संसारनिवृत्त्यानन्दाविर्भावयोरविशेषाक्षरे ब्रह्मणि लये पुरुषोत्तम प्रवेशज़्यूनतोक्ती को 
ेतुरित्याकाङ्घायामाह । इयदिति परिमाणबचनम्‌ । तस्य श्रुतौ कथनादित्यर्थः । अत्रेदं ज्ञेयम्‌ । 
तेत्तिरीयोपनिषत्सु-सैषानन्दस्य मीमासा भवति (ते.२/८) इत्युपक्रम्य मानुषमानन्दमेकं 
गणयित्वा तस्मादुत्तरोत्तरं शतगुणमानन्दं गन्धर्वानारभ्य प्रजापतिपर्यन्तस्योक्त्वोच्यते । ते ये 
शतं प्रजापतेरानन्दाः स एको ब्रह्मण आनन्द: (ते.२/८) इति । एवं सतीयत 
एतावदक्षरानन्दस्य सावधिकत्वेन श्रुतौ कथनादानन्दमयत्वेन निरवध्यानन्दात्मकत्वस्य पुरुषोत्तमे 
कथनात्तथोक्तिरिति ।३।३।३४।११॥ 

४३ अन्तरा भूतञ्रामबदित्यधिकरणम्‌ । 
अन्तरा भूतग्रामवत्स्वात्मनः ॥ ३।३।३५॥ 


अथ ज्ञानमार्गे यथा स्वात्मत्वेन ब्रह्मणो ज्ञानं तथा भक्तिमार्गेपि । भक्त्या 
पुरुषोत्तमज्ञाने स्वात्मत्वेन पुरुषोत्तमज्ञानं भवति न वेति विचार्यते । सर्वान्तरत्वेन श्रुती 
कथनात्तद्भ्वतीति पूर्वः पक्ष: । तथात्वेपि-सर्वस्य वशी सर्वस्येशा (बु.३।४।२२) 
इतयादिश्रुतिभिरेवमेव ज्ञानम्‌ । न तु तथेति सिद्धान्तः अत्र तथा ब्वानाभावस्यावश्यकत्वार्थ 
विपरीते बाधकमाह । पूर्वस्मिन्सूत्रे ब्रह्मानन्दाद्भजनानन्दस्याधिक्यं निरूपितम्‌ । स तु 
मगवददस्तन्ध्वधायकोर्थश्च प्रभुणा न संपाद्ते । स्वात्मत्वेन ज्ञानं च भजनानन्दान्तरायरूपम। 
यद्येतत्संपादयेत्तं न दद्याद्रन्यथाभावादतः स्वात्मत्वेन . ज्ञानं भक्तिमागीयस्य न 
संभवतीत्याशयेनाइ । अन्तरा स्वात्मन इति । भगवता भक्तिमार्ग स्वीयत्वेनाङ्गीकृतो य 
मवेन्तरा व्यवधानरूपमिति भगवता ताहशे 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


दृष्टान्तमाह। भूतग्रामवदिति । उक्तभक्तस्य विग्रहोप्यलौकिक इति तत्र लौकिको भूतग्रामो न 
संभवति । हीनत्वात्तथेत्यर्थ: । अथवा लौकिको भूतग्रामः स््रीपुत्रपश्चादिब्रह्मानन्दानुभवे 
बाधकस्तथा भजनानन्दानुभवे स्वात्मत्वेन भगवज्ज्ञानमित्यर्थः ॥३।३।३५॥ 


अन्यथाभेदानुपपत्तिरिति चेन्नोपदेशान्तरवत्‌ ॥३।३।३६॥ 


ननु भक्तेष्वप्युद्धवादिषु ब्ञानोपदेशः श्रूयते । स चात्मबरह्मभेदज्ञानफलक इत्यात्मवत्वेन 
ज्ञानाभावे तदभेदोपदेशानुपपत्तिः स्यादिति तन्मन्तव्यमेब । एवं सति 
भक्तिमार्गाज्ज्ञानमार्गस्योत्कर्षश्व सिध्यतीत्याशङ्कय परिहरति । उपदेशान्तरबदिति । न 
हाभेदज्ञानायोपदेशः किंतु यथाग्रिमस्वर्गापवर्गाख्यपारलौकिकनन्दफलकालीकिके 
कर्मम्यधिकाररूपसंस्कारार्थ गायश्युपदेशः क्रियते तत्संस्कारसंस्कृतं तच्छरीरादिकमपि 
भूतादिरार्थ गायत्रयुपदेशः क्रियते तत्सस्कारसंस्कृत॑ तच्छरीरादिकमरपि भूतादिभिरपि नोपहतं 
भवति । यथा वा योगोपदेशसंस्कृतस्य वपुरग्रयादिर्भिर्नपहन्यते तथा प्रकृते भक्तिभावस्य 
रसात्मकत्वेन संयोगविप्रयोगभावात्मक त्वाद्‌ द्वितीयस्य प्रलयानलादतिकरालत्वेन 
कदाचित्तद्धावोदये तेन भक्तवपुरादेस्तिरोधानेग्रिमभजनानन्दानुभवप्रतिबन्ध: स्यादिति तन्चिवृत्यरथ 
ब्ञानोपदेशसंस्कारसंस्कृत॑ तद्रपुरादिकं भगवता क्रियते । न त्वात्माभेदज्ञानं 
भगवतोमिग्रेतमित्यर्थ: । अन्यथोपदेशानन्तर बदरीं गच्छन्‌ विदुरं प्रति-इहागतोहं विरहातुरात्मा 
(भा.३/४/२०) इति न वदेत्‌ । एवमेान्येष्वपि भक्तेषु ब्ञेयम्‌ । अत्रोपदेशान्तरपर्द 
प्रस्तुतोपदेशभिन्नमुपदेशन्तिपरमोहिति प्रस्तुतस्य तस्यान्यस्याभावादभेदपदेना भेदोपदेश एवोच्यते 
| एतेन भगवान स्वीयानां भक्तिमावप्रतिबन्धा निरासयैव सर्व करप्रेतीति ज्ञापितं भवति । 
अधवोपेान्तरवदित्यस्यायमर्थः । शरीराद्ष्यासवतस्तद्भिच आत्मा तत्वं न तु 
शरीरादिरित्युपदेशो ज्ञानमार्ग यथा कियते तेन शरीरादावात्मबुद्धया य: स्नेहादि: सोपगच्छति । 
तथात्र सर्वेषामात्मनो ह्यात्मा । य आत्मनि तिष्ठ्‌ इत्यादिश्रुतिसिद्धो जीवात्मनोप्यात्मा 
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पुरुषोत्तम इति बोध्यते । तेन पुरुषोत्तमे निरुपधिः स्नेहस्तत्संबन्धित्वेनात्मनि स 
सिध्यति । यद्यप्येवं भावः पूर्वमप्यासीदेव | तथापि सहजस्य शाखार्थत्वेन ज्ञानेतिप्रमोदो 
दाढर्य च भवतीति तथा । नैताबता जीवभेद आयाति । अग्रे जीबनसंपत्तिरेवोपदेशकार्य 
न तु तेन पूर्वभावोपमर्द: संभवतीति सारम्‌ । तेन ज्ञाने सर्वाधिक्यं मन्वानाय 
भक्तिबलप्रदर्शनं च सिध्यति ॥ ३।३।३६॥ 


व्यतिहारो विशिंषन्ति हीतरवत्‌ ।३।३।३७॥ 


ननु - तद्योहं सोसौ योसौ सोहम्‌ (ऐ.आ.२/ १२/३) इत्यैतरेयके तैत्तिरीयके च - 
अहमस्मि ब्रह्माहमस्मि (म.ना.५/१०) इति पठ्यते । अत्र मध्यस्थं ब्रह्मपदमुभयत्र संबध्यते । 
तेनावृत्त्या व्यतिहारोतो ब्रह्माभेदः सिध्यति । तथा लीलामध्यपातिभक्तानामपि-कुष्णोहमहं 
कुण: इति भाव उछेखश्च श्रूयते । अतस्तदभेदज्ञानं भक्तिफलमिति पम्पुल्यमान प्रतिवादिनं 
तत्स्वरूपं बोधयति । रसात्मकत्वाद्भक्तेः संयोगबिप्रयोगात्मकत्वाद्‌ द्वितीयभावोद्रेके 
यथेतरश्रुप्रलापादयो व्य॑भिचारिभावास्तयातिविगाढभावेन तदभेदस्ूर्तिरप्येकः स॒ च न 
सार्वदिकस्तदा स्वात्मानं तत्तेन विशिषन्ति तं च स्वात्मत्वेन । सोत्र व्यतिहारपदार्थ इत्यर्थः । 
अपरं च । उद्वेशयविधेयभावस्फू्ती न हाद्वेत-ज्ञानमस्ति कितु भावनामात्रं भक्तानां तु विरहभावे 
तदात्मकत्वमेवाखण्डं स्फुरति येन तहीलां स्वतः कुर्व्त्येतद्यथा तथा 
श्रीभगवतदरामस्कन्धविवृती प्रपञ्चितमस्माभिः | एबं सति मुख्यं यदद्वैतज्ञानं 
तद्भाक्तिमावैकदेशन्यभिचारिमावेष्वेकतरदिति सर्षस्वर्णाचलयोरिव ज्ञानभकत्योस्तार तम्यं कथं 
वर्णनीयमिति भावः ॥ ३।३।३७॥१२॥ 
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१३ सैव हीत्यधिकरणम्‌ । 
सैव हि सत्यादयः ।३।३।३८॥ 


अथेदं विचार्यते । प्राप्तभक्ते: पुरूषस्य सत्यशमदमादयो विधीयन्ते न वेति । 
फलोपकार्यन्तञ्भसाधनत्वाच्छुद्धौ सत्यामेव चित्ते भगवत्प्रादुर्भावसंभवाद्विधीयन्त इति पूर्व: 
पक्षः | तादृशस्य ते न विधीयन्त इति सिद्धान्तः । तत्र हेतुमाह । हि यस्माद्वेतो: सैव 
भक्तिरेव सत्यादिसर्वसाधनरूपा । तस्यां सत्यां सत्यादयो ये ज्ञानमार्गे विहितत्वात्‌ 
कष्टेन क्रियन्ते मुमुक्षुभिस्ते भक्तहदि भगवत्प्रादुर्भावात्‌ स्वत एव भवन्तीति न 
विधिमपेक्षन्त इत्यर्थः ॥३।३।३८॥ 


कामादीतरत्र तत्र चायतनादिभ्यः ॥ ३।३।३९॥ 


पूर्वसूत्रे शात्रोक्ताखिलसाधनरूपत्वं भक्तेरुक्तम्‌ । तराढर्यार्थमधुना मुक्तिप्रतिबन्धकत्वेन 
हेयत्वेनोक्तानां कामादीनामपि भगवत्संबन्धान्मुक्तिसाधकत्वमुच्यते । भक्तिस्तु विहिताविहिता 
चेति द्विविधा । माहात्मयज्ञानयुतेश्वरत्वेन प्रभौ निरुपधिस्नेहात्मिका विहिता । 
अन्यतोप्रापतत्वात्कामाद्युपाधिजा सा त्वविहिता एवमुभयविधाया अपि तस्या 
मुक्तिसाधकत्वमित्याह। इतरत्र बिहितभक्तेरिति शेषः । कामाद्युपाधिजस्नेहरूपायाँ कामाद्येव 
मुक्तिसाधनमित्यर्थः । भगवति चित्तप्रवेशहेतुत्वात्‌ । आदिपदात्‌ पुत्रत्वसंबन्थित्वादय: । 
स्नेहत्वाभावेप्यविहितत्वभगवद्विषयकत्वयोरविरोषाद्‌ द्वेषादिरपिं संगृह्यते । तेन 
भगवत्संबन्धमात्रस्य मोक्षसाधकत्वमुक्तं भवति तत्र विहितभक्तावित्यर्थः । शास्त्रे सर्वथा 
हेयत्वेनोक्ता गृहाः । सर्वनिवेदनपूर्वकं गृहेषु भगवत्सेवां कुर्वतां तदुपयोगित्वेन तेभ्य एव 
मुक्तिर्भवतीत्यर्थः । एतादृशानां गृहा भगवहूहा एवेति ज्ञापनायायतनपदम्‌ । तेषु तथा 
प्रयोगप्राचुर्यात्‌ । आदिपदेन ख्रीपुत्रश्रवादय: संगृह्यन्ते । एतेन ज्ञानादिभार्गादुत्कर्ष उक्तो | 
भवति । नाधकानामपि साधकत्वात्‌ । माहात्ययज्ञानपूर्वकस्नेहे सत्येव भर्तत्वेन ज्ञाने 
कामोपि संभवतीति ज्ञापनाय चकारः ॥३।३।३९॥१ ३ ॥| 
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१४ आदरादित्यधिकरणम्‌ । 
आदरादलोपः ॥३।३।४०॥ 


ननु नित्यानां वर्णश्रमधर्माणां भगवद्धर्माणां चैककाले प्राप्ती युगपदुभयो: 
करणासंभवादन्यतरबाधे प्रासे कस्य स्यान्न कस्येति स्यात्संशयः । तत्र कर्मणां स्वस्वकाले 
विहितानामकरणे प्रत्यवायश्रवणादितरत्रातथाश्रवणाद्‌ अन्यदपि तत्कृतिसंभवात्‌ सावकाशत्वेन 
तेषामेव बाधो युक्तो न तु निखकाशानामिति पूर्वः पक्षः । तत्र सिद्धान्तमाह । आदरादिति । 
ब्रह्मयज्ञप्रकरणे तैत्तिरीये पठ्यते । 3 इति प्रतिपद्यत एतद्वै यजुस्रयीं विद्या प्रत्येषा 
वागेतत्परममक्षरं तदेतद्चामयुक्तमृचो अक्षरे परमे व्योमन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधिविश्वे निषेदुर्यस्तन्न 
वेद किमूचा करिष्यति य इत्तद्विदुस्त इमे समासते (श्े.७/८) इति । अत्र ऋक्‌ संबन्धित्वेन 
वर्णात्मके । व्रस्तुतस्तु परमब्योमात्मके अक्षरे ब्रहाण्योङ्गारे वर्तमानं तल्लोकवेदप्रसिद्धं परं ब्रह्म 
यो न वेद किमृचा करिष्यतीत्यनेन तदज्ञाने वेदाध्ययनस्य निष्फलत्वमुच्यते । एवं सति 
तदुक्तकर्मणोपि तथात्वमायाति । एतेन-भक्त्या मामभिजानाति (भ.गी.१८/५५) इति 
वाक्यात्‌ पर्रहस्वरूपत्ञानं भक्त्यैवेति भक्ताः सन्तः पुरुषोत्तमविदो ये तेषामेव वेदाध्ययनादिकं 
फलप्रदं नान्येषामित्युक्तं भवति । अत एव श्रीमागवते-पयुक्तम्‌ - ऋषयोपि देव 
युष्मत्मसंगविमुखा इह संसरन्ति (भा.३/९/१०) इति वा अन्वये निदर्शनम्‌ । य इत्‌ 
० ईश्वरत्वेन तत्पूवोक्ति परं ब्रह्म विदुस्त इमे भक्ता: सवपिक्षया सम्यक्‌ प्रकारेण भगवन्निकटे 
श्रीगोकुल्वैकुठादिष्वासत इति । तेनान्येषां सम्यगसत्तमर्थाक्षिप्तं भवति । पुर:ऋक्शाखायामपि 
- तमु स्तोतारः पूर्व्य यथाविद ऋतस्य गर्भ जनुषा पिपर्तन । आस्य जानन्तो नाम 
चिद्विविक्तन महस्ते विष्णो सुमतिं भजामहे (ऋ.२/२/२६) इत्याधुम्मिरन्येभ्यो धर्मेभ्यः 
सकाशाद्‌ भगवर्दू्मेष्वादरः श्रूयते । इति तेषामलोप वेत्यर्थः । एतेनाकरणे 
्रत्यवायश्रवणादित्यादि यदुक्तं तदपि प्रत्युक्त वेदितव्यम्‌ । करणेपि वैयध्यत्तदपरिहारात्‌ । एवं ` 
सति यदकरणे प्रत्यवायकथनं तेन तस्मादवकाश प्राप्य गीणकालेप्यकरणे तथेति तस्यादाय इति 
- ज्ञायते ॥३।३।४०॥ 
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नन्वेबंतात्पर्यकत्वे श्रुतेरुपनयनादिवत्कर्मोपयोगित्व भक्तिज्ज्ञानयो: स्यादिति कर्मण एव | 
प्राधान्यं न तु भक्तेः सिध्यतीत्याशङ्कय भक्तितजज्ञानावश्यकत्वप्रबोधकश्रुतितात्पर्यमाह। 


उपस्थितेतस्तद्नात्‌ ॥३।३।४१॥ 
तयोर्युगपत्करणेनुपस्थितेपि यदि पूर्व भगवद्धर्मकरणमुच्येत तदा त्तुदुक्तं स्यान्न त्वेवं 
किंतूमयोर्युगपत्करण उपस्थिते बलाबलविचारे क्रियमाणेत आदराद्धेतोस्तद्वचनाद्धगवद्धर्माणां 
बलवत्रेनालोपवचनान्न कर्माङ्गत्वमेतेषां सिध्यतीत्यर्थः ॥३।३।४१॥१४॥ 


१५ तन्निर्धारणाधिकरणम्‌ । 
तन्निर्धारणानियमस्तद्ृष्टे: पृथरध्यप्रतिबन्धः फलम्‌ ॥३1३।४२॥ 


अथेदं विचार्यते । पुरुषोत्तमविदः कर्म कर्तव्यं न वेति । तत्र मार्गत्रयफलात्मके 
तस्मिन्‌ संपन्ने पुनस्तस्य स्वतोपुरुषार्थस्य करणमप्रयोजकमिति न कर्तव्यमेवेति पूर्वपक्षः । तत्र 
सिद्धान्तमाह । तत्निर्धारणेत्यादिना । अत्रेदमाकूतम्‌ । भक्तिमार्गे हि मर्यादापुष्टिभेदेनास्ति 
वैविध्यम्‌ । तत्र मर्यादायां पुष्टौ चैताद्दशस्य न कर्मकरणं संभवति । अत एव 
तैततिरीयकोपनिषत्सु पठ्यते । आनन्द ब्रह्मणो विद्वान्‌ न बिभेति कुतश्चन (ते.२/४) इति । 
एतँ ह बाब न तपतिं किमह साधु नाकरवम्‌ । किमहं पापमकरवम्‌ इति (तै.२/९) इति । 
श्रूयते चोभयविधानामपि कर्मकरणमम्बरीषोद्धवपाण्डवादीनाम्‌ । एवं सत्युभयविधानां मध्ये मम 
कर्मकरणे प्रभोरिच्छास्तीति यो निर्धार इति स करोति य एतद्विपरीबं स न करोति । यथा 
शुकजडादिः एतननि्धरश्च भगवदधीनोतो भक्तेष्वपि तन्निधारणानियमोतः कर्म 
कर्तव्यमेवातननिर्धारणे त्वाधुनिकानाम्‌ .। एवं सतीच्छाज्ञानवता तत्संदेहवता च कर्म कर्तव्यमिति 
सिद्धम्‌ । तत्रोभयो: फलं वदन्नादावाद्यस्याह । तहृष्टे: । तस्या भगवदिच्छाया दष्टषनि यस्य स 
तथा । तस्य जीवकृर्मफलात्‌ पृथग्‌ भिन्नमीश्चरकृतकर्मणो यत्फळं वेदमर्यादारक्षा लोकसंग्रहशच 
तत्फलमित्यर्थः । हिशब्देन - सक्ताः कर्मण्यविद्वांसो यथा कुर्वत्ति भारत । 
SS म याय 
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कुर्याद्विद्वास्तथासक्तश्चिकीर्षुर्लोकसंग्रहम्‌ (भ.गी.३/२५) इति भगवद्वाक्यरुपोपपत्ति: सूचिता । 
द्वितीयस्य मध्यमाधिकारात्‌ कामसंगादिजनितचित्तमालिन्येन भगवत्सानिध्ये प्रतिबन्ध: स्यात्‌ । 
तश्रिवृत्तिस्तत्कृतकर्मण: फलमित्यर्थः । अथवा पूर्वसूत्राभ्यां भगवद्धर्मकृतेरावश्यकत्वमुक्तम्‌ । 
सर्वात्मभाववतो - न ज्ञानं न च वैराग्यं प्रायः श्रेयो भवेदिह (भा.११/२०/३१) इति 
भगवद्वचनाद्विधेयामावादसंभवाच्च कर्मज्ञानयोर्विहितभक्तेश्न करणं न संभवतीति तस्य किं 
फलमित्याकाङ्घापूरणाय तदनुवदति । तस्मिन्धर्मिण्येव न तु धर्मेष्वपि दृष्टिर्यस्य स तथा । 
दृष्टिपदेन ज्ञानमातरमुच्यते । तेनान्यविषयकदर्हनिश्रवणादिज्ञानाभाव उक्तो भवति । एतादशस्य 
्रभुसंगममात्रमपेक्षितम्‌ । तत्र भगव्दुक्तस्वसंगमावधिकस्य भक्तस्य संगमसमयनिर्धारो भवति । 
एतादृशस्य तस्य स नेति तननिर्धारणानियमः । एतेन फलप्राप्तेः प्रागवस्थोक्ता भवति । 
फलस्वरुपमाह । पुथकृफलमिति । अस्यानिर्वचनीयत्वादनुभंवैकवेद्त्वान्मोक्षान्तं यत्फलं शास्त्र 
उक्तं तस्माद्धिन्ञमित्युक्तम्‌ । अन्यत्र हि धर्माणां साधनत्वं यत्र फलमेव साधनं 
तत्फलस्यानिर्वाच्यता युक्तेवेति दिशब्देनाह । ब्ञानमोक्षादिना तद्भावाप्रतिबन्धश्च फलमित्यर्थः । 
प्रासंगिकमेतत्सूत्रम्‌ ॥ ३।३।४२॥१५॥ 
१६ प्रदानवदित्यधिकरणम्‌ । 
प्रदानबदेव तदुक्तम्‌ ॥ ३।३।४३॥ 


अधेदं विचार्यते । सर्वात्मभावो विहितकर्मज्ञानभक्तिसाध्यो न वेति । तत्र पुराणे - 
तस्मात्तमुद्धवोत्सुज्य (भा.११/१२/१४) इत्युपक्रम्य-मामेकमेव शरणमात्मानं सर्वदेहिनाम्‌ । 
याहि सर्वात्मभावेन यास्यसे ह्यकुतोभग्रम्‌ (भा.११/१२/१५) इति वाक्ये 
मुक्यात्मकाकुतोभयसाधनरूपशरणगमने प्रकारत्वेन सर्वात्मभावस्य कथनेन स्वप्रयत्नसाध्यत्वं 
गम्यते । अतः साधनसाध्य इति पूर्व: पक्ष: । तत्र सिद्धान्त वु तदुपदेशस्वरूपमाह । 
्रदानबदिति । यद्ययं साधनोपदेशः स्यात्‌ स्यात्तदा साधनत्वेन सर्वात्मभावेन शरणपरेः 
खकृतिसाध्यत्वे न तवं. किंतु तदुक्तं भगवदुक्तम्‌ । प्रदानवत्‌ । परकष्टं दानं वरदानमिति 
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यावत्‌। तद्ददेवेत्यर्थ: । वरेण हि स्वकृत्यसाध्यमपि सिध्यतीति । तथाः शत्रुसंहारभयादिनापि 
शरणप्रापिर्भवति तत्र न तस्याः पुरुषार्थत्व॑ कितु तन्निवृत्तेरेव। प्रकृत्तेपि सर्वात्मभावे 
स्वरूपमाप्तिविलम्बासहिष्णुत्वेनात्यात्या स्वरूपातिरिक्तास्फूर्तता तद्भावस्वाभाब्येन 
गुणगानादिसाधनेषु कृतेष्वप्यप्राप्ती स्वाशक्यत्बं ज्ञात्वा प्रभुमेव शरणं गच्छत्येतच न 
स्वकृतिसाध्यमिति सुषूक्तं प्रदानवदिति भक्तस्येप्सितो्थों हि वरो भवति । 
सर्वात्मभावस्यानुभवैकवेद्यत्वेन पूर्वम-ज्ञानेनेप्सितत्वासंभवेपि स्वत एव कृपया 
दानमितिवदित्युक्तम्‌ । अथवा सर्वात्मभावेन मां याहीति संबन्धः । यद्वा प्रदानवदित्यस्य 
पर्दे व्याकृतिः, । तञ साधनासाध्यतवे प्रमाणमाह । तदुक्तमिति । नायमात्मा प्रवचनेन 
लभ्यो न मेधया न बहुना श्रुतेन । यमेवैष वृणुते तेन लभ्यः (मुं.३/३/३) इति श्रुत्या 
वरणातिरिक्तसाधनाप्रप्यत्वमुच्यत इति तत्तथवेत्यर्थः | 

भगवदुक्ताकुतोभयपदस्य न मुक्तिरर्थः । किंतु यतो वाच इत्यादिमानन्दस्य 
स्वरूपमुक्त्वा-आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्न बिभेति कुतश्चन (ति.२/४) इति श्रुत्युक्त यत्पूर्वोक्त 
रसात्मकपुरुषोत्तमभजनानन्दानुभवोत्तरकालीनमकुतोभयं तदर्थः ॥३।३।४३॥१६॥ 

. १७ लिङ्गभूयस्त्वाधिकरणम्‌ । 
लिङ्गभूयस्त्वात्तद्धि बलीयस्तदपि ॥३।३।४१॥ 

जनु प्रतिबन्धककालाहृष्टादिसद्भावेपि वरणकार्य स्यादुत तन्निवृत्ताविति संशये 
प्रतिबन्धकाभावस्य सर्वत्र हेतुत्वातन्चिवृत्तावेव तथेति पूर्वपक्षे सिद्धान्तमाह । लिङ्गेत्यादिना। 
सामोपनिषत्सु नवमे प्रपाठके सनत्कुमारनारदसंबादे प्रथमत एव मुख्या ब्रहमविद्योपदेशार्हा न 
भवतीति ज्ञात्वा सनत्कुमारो तारदाधिकारं च ज्ञातु-यद्वेत्थ तेन मोपसीदें (छां.७/१/२) 
इत्युक्तो नारदः स्वयं बिदितमुखेदादिसर्पदेवजनविद्यान्तमुक्त्वासोह - भगवो मन्त्रविदेवास्मि 
(छां.७। १1३) नात्मविच्छुत ˆ ह्येव मे भगवरोभ्यस्तरति शोकमात्मविदिति सोहं भगवः 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 





शोचामि तं मां भगवाञ्छोकस्य परं पारं तारयतु (छां.७/१/३) इति नारदेनोक्त: सनत्कुमार 
पूर्वस्मात्‌ पूर्वस्मात्‌ भूयो वदेति पृष्टो भूयःपदमाधिकार्थकं 
नामवाझन:संकल्पचित्तध्यानविज्ञानबलान्नापस्तेजआक ।शस्मराशाप्राणान्‌ 
ब्रह्मत्वेनोपासनाविषयत्वेनोक्त्वा प्राणोपासकस्याति वादित्वं सत्य वादित्वे नोकत्वा विजिज्ञा 
सितव्यत्वेन सत्यविज्ञानमति श्रद्धा निष्ठा कृति सुखानि पूर्वपूर्वकारणत्वेनोत्तरोत्तराष्युकत्वा 
सुखस्वरूपजिज्ञासायामाह । यो वै भूमा तत्सुखम्‌ (छां.७/२३/ १) इति भूम्नः 
स्वरूपजिज्ञासायामाह । यत्र नान्यत्‌ पश्यति नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति स भूमा (छां.७/ 
२४/१) इति । एतेन सर्वात्मभावस्वरूपमेवोक्तं भवति । तत्र विरहभावेतिविगाढभावेन सर्वत्र 
तदेब स्फुरतीति स एवाधस्तादित्यादिनोवत्वा कदाचित्‌ स्तस्मिन्नेव भगवत्तवस्ूर्तिरपि 
भवतीत्यथाहकारादेश इत्यादिना तामुक्तैतेषा व्यभिचारिभावत्वेनानियतत्वं ज्ञापयितुं पुनः 
सर्वत्र भगवत्स्फूर्तिमाहाथात आत्मादेश इत्यादिना । तत: संयोगभावे सति पूर्वभावेन 
सर्वोपमहिना स्तरप्राणादिसर्वतिरोधानेनाग्रिमलीलानुपयोगित्वं न शङ्कनीयम्‌ । यतो भगवत एव 
सर्वसपत्तिरित्याशयेन-तस्य ह वा एतस्यैवं पश्यतः (छां.७/२६/१) इत्युपक्रम्य-आत्मन एवेद 


` सर्वम्‌ (ढां.७/२६/१) इत्युक्तवान्‌ । ततः !लॉकेस्तद्वावसरूपमुक्‍्त्वेतस्य मूलकारणमाह । 
आहारशुद्धावित्यादिना । प्राणपोषको ह्याहस्तस्य सदोषत्वे तु न किंचित्‌ सिध्यति | एवं सति 
भगवदतिरिक्तस्य स्वतो निर्दोषत्वाभावाद्भगवानेव चेत्य्राणपोषको भवेत्तदा सर्व संपद्यते | स च 


र्वात्मभावे सत्येव भवति । स' च तथा तद्वरणं विना न भवति । 
तचचोक्तकार्यानुमेयमिति वरणलिङ्ग सर्वात्मिभावस्तस्यैव् भूयस्त्वात्सर्वतोधिकत्वात्तंद्Vरणमेव 


' सर्वतः कालादेर्बलीय इत्यर्थः । यलिङ्गमेव  सर्वतोधिकं तस्य तथात्वे किं वाच्यमिति 
. कैमुतिकन्यायोपि- सूचितः । ज्ञानमार्गीयज्ञानेन प्रतिबन्धशङ्कायामाह ।. तदपीति । 
उक्तमिति शेषः । अन्तरा भूतग्रामवत्‌ स्वात्मनः (ब्र.सू.३/३/३५). इति सूत्रेण । 


तच्चोपपादितमस्माभिः ॥३।३।४४॥ 
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पूर्वविकल्प: प्रकरणात्स्यात्‌ क्रियामानसवत्‌ ॥३।३।४५॥ ` 


तत्राह । नात्र वरणलिङ्गभूयस्त्व निरूप्यते किंत्वात्मज्ञानप्रकारविशेष एवं तथाहि। 
पूर्वप्रपाठक आत्मना सहाभेदः सर्वस्य निरूपितः श्रेतकेतूपाख्यानेन । अग्रिमे च - सोहं भगवो 
मन्त्रविदेवास्मि नात्मवित्‌ (छां.७/१/३) इत्यादिना नारदस्यात्मजिज्ञासैवोक्ता । एवं 
सत्युत्तरमपि तद्विषयकमेव भबितुमईत्यत आत्मप्रकरणत्वादुभयोः प्रपाठकगोः पूर्वस्मिन्यदभेद 
उक्तस्तस्यैव स्वरूपम्‌ - आत्मन एवेदँ सर्वम्‌ (छां.७/२६/१) इत्यन्तेनोक्तमिति 
पूर्वोक्तप्रकारादन्येन प्रकारेणात्माभेद एव सर्वस्योक्तः - तदेवाह । पूर्वस्य 
पूर्वप्रपाठकोत्त्कात्माभेदसानस्य विकल्प: प्रकारभेदः एवग्रेपि निरूप्यते । | 


तत्रोपपत्तिमाह । प्रकरणादिति । एतत्तूपपादितम्‌ । अत्र सिद्धान्तिसंमतं दृष्टान्तमाह । 
तद्‌ हृदयसंवादार्थम्‌ । क्रियामानसवदिति । यथा पूजनप्रकरणे बाह्यतत्क्रियारूपमुच्यते । 
आन्तरं तु मनोव्यापाररूपमुच्यते । न ह्येतावतान्यतरस्य तद्भरञत्वं वक्तुं शक्यम्‌ । 
प्रकरणाभेदात्तथेहापीत्यर्थः || ३।३।४५ ॥ 


अतिदेशाचच ॥३।३।४६॥ 


नामरूपात्मकं हि जगत्‌ । तत्पूर्वं सर्वराब्देनानूद्य तस्मिन्‌ ब्रह्माभेदो निरूपितः । अग्र 
तु ऋगादिविद्या अनूद्य नामात्मकबरहत्वं तत्रातिदिश्यते । नामैवेतन्नामोपास्वेति । इतोपि 
हेतोज्ञनिप्रकारभेद एवाग्रे निरूप्यत इत्यर्थः ॥३।३।४६॥ ` 

विद्यैव तु निर्धारणात्‌ ॥३।३।४७॥ 

तुशब्दः पूर्वपक्षे व्यावर्तयति । युक्त सनत्कुमारनारसंवाद आत्मज्ञानप्रकारविशेष एव 
निरूप्यत इति तन्न किंतु विद्यैव निस्म्यत इति । अत्रेदमाकूतम्‌ । नायमात्मेति 
श्रुतिरितरसाधननिषेधपूरवकं वरणस्य साधनमुक्त्वा वृतलभ्यत्वे हेतु. बदन्‌ वरणविषयमप्याह । 
तस्यैष आत्मा वृणुते तनुं स्वाम्‌ (मुं.३।२।३) इति । तस्य वृतस्यात्मन एष भगवानात्मात 


II 
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त्री बा सताए आज ततच भा 


एव तत्तनुरूप: स जीवात्मा । तद्धरणस्यावश्यकत्वज्ञापनाय स्वामिति । सर्वो हि स्वकीयां 
तनुमात्मीयत्वेनात्मत्वेन च वृणूते | तद्विरिष्ट एव भोगान्‌ मुड्क्ते । अत एब 
तैत्तिरीयकोपनिषत्स्वपि-ब्रह्माविदा-प्रोति परम्‌ (ते.२/१) इति सामान्यतो ब्रह्मविदः 
परखहग्रासिमुकत्वामिमर्चा विशेषतो वदन्‌ । सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म (तै.२/१) इति 
ब्रहास्वरूपमुक्त्वा - यो वेद निहितं गुहायां परमे व्योमन्‌ । सोश्रुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह | 
ब्रह्मणा विपश्चिता (तै.२/१) इत्युक्तम्‌ । एतद्यया तथानन्दमयाधिकरणे प्रपञ्चितमस्मामिः । 


किंच पुरुषोत्तमलाभे हेतुभूतं तु भक्तिमार्ग यद्धरणं स्वीयत्वेनाङ्गीकाररूप॑ तदेव 
नत्वन्याहरामपीति ज्ञापनायाग्रे वदति - नायमात्मा बलही - नेन लभ्यः (मुं.३।२।३) इति । 
बलकार्य हि प्रभुवशीकरणम्‌ । त्च अहं भक्तपराधीनः (भा.३।४।६३) बरो कुर्वन्ति मां 
मक्त्या (भा.९।४।६६ ) इत्यादिवाक्यैर्भक्त्यैवेति बलशब्देन भक्तिरुच्यते | अन्यथा पूर्ववाक्य 
एवेतरनिषेधस्य कृतत्वात्युनर्बलाभावनिषेध न कुर्यात्‌ । वरणमात्रस्य हेतुत्वमुक्त्या बलस्य 
तथात्व॑ च न वदेत्‌ । एताहशस्य हृदि भगवत्प्राकट्यं भवतीत्याह । एतैरुपायैर्यतते यस्तु 
विद्वांतस्तस्यैष आत्मा विशते ब्रह्म धाम (मुं.३।२।४) इति । अस्यार्थस्त्वेष 
आत्मात्मनोप्यात्मा पुरुषोत्तमो ब्रह्माक्षखह्यात्मकं धाम विशत इति धामपदं पुरुषोत्तमस्याक्षरं 
अह्य सहजे स्थानमिति ज्ञापनार्थमुक्तमन्यया न वदेत्‌ । तेन तद्धुदये स्वस्थानमाविर्भावयित्वा 
स्वयं तत्र प्रकटीमवतीति ज्ञाप्यते । प्रकृते शेतकेतूपाल्याने परोक्षवादेन ब्रह्मामेदबोधनेन 
युरुषोत्तमाधिष्ठानत्वयोग्यता ज्ञाप्पते । अगे तु न न होतावतैवाधिष्ठानात्मकाक्षराविभावी भवति 
पुरुषोचमस्य वा । तथा सति ज्ञानिनां सर्वषां परप्रापि: स्यान्न त्वेवं - भक्‍्त्याहमेकया गाहः 
(भा.१९ ९४ २१ ) इत्यादिवावंयैः । किंतु भगवदनुग्रहेण भक्तसंगेन च भक्तौ सत्यामिति 
ज्ञापनाय मक्त एव तद्वोधाधिकारीत्यपि ज्ञापयितुं भक्तस्य नारदस्य भगवदावेशयुक्तस्य 
सनत्कुमारस्य च संवाद उक्त:। तत्रात्मशब्देन पुरुषोत्तम उच्यते | भक्तिमार्गे तु 
निरुपधिस्नेहविषय: स एवं यत: । स. तु सर्वात्ममाविकसमधिगम्य इति सर्वात्मभाव एव 
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विद्याशब्देनोच्यते । परमकाष्ठाप्नं यद्वस्तु तदेव हि वेदान्तेषु मुख्यत्वेन प्रति पाद्यम्‌ । 
अक्षखह्यादिकं तु तद्विभूतिरूपत्वेन त्दुपयोगित्वेन मध्यमाधिकारिफलत्वेन च प्रतिपाद्यते । 
तेन तत्र विद्याशब्दप्रयोग औपचारिक: । सर्वात्मभाव एव मुख्य: । युक्तं चैतत्‌ । 
अक्षरविषयिण्या विद्यायाः सकाशात्तत उत्तमविषयिण्यास्तस्या उत्तमत्वम्‌। 


एवं सति पूर्वप्रपाठकस्याक्षरप्रकरणत्वादुततरस्य पुरुषोत्तमप्रकरणत्वात्‌ त्वद्धेत्वसिद्धिश्रात 
उक्तन्यान्येन विद्यैवाग्रिमपपाठके निरूप्यते । न तु पूर्वोक्तात्मज्ञानप्रकारविशेष: । अत्र हेतुमाह। 
निर्धारणादिति । सुखं त्वेब विजिज्ञासितव्यम्‌ (छां. ७।२२।१) इत्युक्त्वा सुखस्वरूपमाह - 
यो वै भूमा तत्सुखं नाल्पे सुखमस्ति भूमैव सुखं भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्यः (छां.७।२३।१) 
इति । अक्षरपर्यन्तं गणितानन्दत्वात्युरुषोत्मस्यैवानन्दमयत्वेन निरविधसुखात्मकत्वात्‌ स एव 
भूमा तस्यैव जिङ्गासितव्यत्वेन निरवधिसुखात्मकत्वात्‌ स एव भूमा तस्यैव जिङ्गासितव्यत्वेन 
निर्धारणादित्यर्थः । भूभम्नो लक्षणमग्र उच्यते । यत्र नान्यत्‌ पश्यति (छां.७।२४।१) 
इत्यादिना । यस्मिञ्‌ ज्ञाते सति नान्यत्पश्यतीत्यर्थः। तथा सति सर्वात्मभाववतः 
प्रभुदर्शने सत्यपि लीलोपयोगिवस्तुदर्शनादिकमनुपषन्नमिति शङ्का तु - तस्य हं वा 
एतस्यैवं पर्यत एवं मन्वानस्यैवं विजानत आत्मनः प्राणाः (छां.७।२६।१) इत्यादिना 
निरस्ता बेदितब्या । तैः सह लीलां चिर्कीषतः प्रभुत एव सर्व संपद्यते नतु 
भक्तसामर्थ्येनेति भावेन तदुक्तेः ॥३।३।४७॥ 

दर्शनाच ॥३।३।४८॥ 

इयते च सर्वात्मभाववतां भक्तानां ब्रजसीमन्तिनीप्रभृतीना 
पूर्वमितरविस्मृतिर्भगवत्सयर्ादिनाग्रे सर्वसामर्थ्यमिति व्यासः स्वानुभव प्रमाणेत्वेनाह । 
उक्तं च श्रीभागवते तामिरेव । चित्तं सुखेन भवतापहतं गृहेषु यन्चिर्विशत्युत करावपि 
गृह्यकृत्ये । पादौ पदं न चलत: (भा.१०/२९/३४) इत्यादिना । तेन 
ज्ञानशक्तिक्रियाशक्तितिरोधानमुक्त भवति । अग्रे तदाबिर्भावादिक स्फुटमेब ॥३।३।४८॥ 
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ननु सनत्कुमारनारदसंवादात्मकमेकं वाक्यम्‌ । तत्रोपक्रमे - मन्त्र - विदेवास्मि 
नात्मबिच्छुतँ होव मे भगवददशेभ्यस्तरति शोकामात्मवित्‌ (छां.७।१ 1३) इति । सोहं भगव: 
शोचामि (छां.७।१ 1३) इत्यादिना स्वात्मज्ञानस्थैवोपक्रमादुपसंहारोपि तमादायैवोचितः । अग्रे 
चेदात्मपदानामीश्वरपरत्वं स्याद्वाक्यमेद उपक्रमविरोधश्व स्यात्‌ । तस्माद्वाक्यानुरोधात्‌ 
पूर्वज्ञानप्रकारविशेष एवायामिति मन्तव्यमित्यत उत्तरं पठति । 


' श्रुत्यादिबलीयस्त्वाच्च न बाधः ॥३।३।४९॥ 


` जञैवं वाक्यानुरोधाद्वरणेन सर्वात्मभावलिङ्गभूयस्त्वै बाधितव्यम्‌ । वाक्यापेक्षया 
श्रुतिलिङ्गयोर्बलीयस्त्वात्‌ । एतद्धलीयस्त्व तु - श्रुतिलिङ्गवाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां समवाये 
पारदौर्बल्यम्‌ (जे.स्‌.३/३/१३) इति जैमिनीयसूत्रे सिद्धम्‌ । प्रकृत इतरसाधननिषेधपूर्वकं - 
यमेवैष वृणुते तेन लभ्यस्त्स्यैष आत्मा वृणुते तनूं स्वाम्‌ (मुं. ३/२/३) इति 
श्रुतिर्वरणामात्रलभ्यत्वमाह । एतदग्रेच = नायमात्मा बलहीनेन लमभ्यः(मु.३।२।३) इत्युपक्रम्य 
- एतैरुपायैर्यतते यस्तु विद्धांस्तस्यैथ आत्मा -विझते ब्रह्मधाम (मुं.३।२।४) इति श्रुति: 
पठ्यते। एतच्च - विद्यैव तु निर्धारणात्‌ (ब्र.सू ३।३॥४७) इत्यत्र निरूपितम्‌ । अपरं च 
नात्मवित्‌ तरति शोकमात्मवित्‌ . (छां.७।१।३) इति 
नारदवाक्यानुवादयोरात्मपदमुतमप्रभात्मकेन लिङ्गेन पुरुषोत्तमपरमिति . ज्ञायते । सहि सर्वेभ्य 
उत्तमोतो ब्रहेत्युपास्यत्वेन सनत्कुमारोक्तप्रतिरूपं ततस्ततो भूयोस्तीत्यपुच्छत्‌ । अन्ते 
सर्वाधिकत्वेन सुखात्मकत्वेन भूमानं श्रुत्वा तथा नापुच्छत्‌ किंतु तत्प्राप्त्यर्थम्‌ । अत्यार्त्या 
कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित इत्यपूच्छत्‌. । तदा सर्वात्मभाववत्स्वेव प्रतिष्ठित इत्याशयेन 
सर्वात्मभावलिङ्गात्मक भावं स एवाधस्तात्‌ इत्यादिनोक्तवान्‌ ॥३।३।४९॥ ` 


नन्वेतया श्रुत्या `न. सर्वात्मभावलिङ्गात्मको भाव उच्यते । किंतु व्यापकत्वेन 
सर्वरूपत्वेन स्वभिन्नाधिकरणाभावादन्यत्राप्रतिष्ठितत्वमेवोच्यत इत्यत उत्तरं पठति । 
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अनुबन्धादिश्य: प्रज्ञान्तरपृथवत्वव दृष्ट तदुक्तम्‌ ॥३।३।५०॥ 


भूमस्वरूपं श्रुत्वा - स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित: (छां.७।२४।१) इति प्रश्ने - स्वे 
महिम्नि (छां./२४।१) इत्युत्तरम्‌ । तदर्थस्तु स्वीयत्वेन वृते भक्ते यो महिमरूपः 
सर्वात्मभावस्तस्मिन्निति स्वर्पात्मके महिम्नीति वा भगवदात्मकत्वात्सर्वात्मभावस्य तदितरस्य 
साक्षात्‌ पुरुषोत्तमाप्रापकत्वादस्यैव तत््रापकत्वात्‌ परमकाष्ठापन्नमहिमत्वरूपोयमेव भाव इति 
महिमाब्देनोच्यते । सतु विग्रयोगभावोदये सत्येग सम्यग्‌ ज्ञातो भवति व्यभिचारिभावैः । ते 
त्वनियतस्वभावा इति ज्ञापयितुं त्रिविधाः स एवाधस्तात्‌ इत्यादिना - आम्मैबेदै सर्वम्‌ 
(छां.७।२६।१) इत्यन्तेन निरूप्य भूमप्रतिष्ठाधिकरणप्रश्ने यदुत्तरितं - स्वे महिम्नि 
(छां.७।२४।१) इति तमेवानुबध्नाति - स वा एष (छां.७1२५।२) इत्यनेन । तच्छब्दस्य 
पूर्वपरामर्शित्वात्‌ । एवं सति त्वदु्तमन्यत्राप्रतिश्तत्व॑ चेदि प्रतिपादय स्यात्‌ तदोक्तरीत्यानुबन्थं 
न कुर्यादहङ्कारादेशादिकै च न कुर्यादुत्तप्रशोत्तरं स्वान्यवस्तवभावान्न कापीत्येव वदेत्‌ । 
तस्मादस्मदुक्त एव मार्गोनुसर्तव्य: । आदिपदात्‌ त्रिविधा ये भावा उक्तास्तेषामपि स्वरूपम्‌ - 
एवं पश्यन्‌ एवं मन्वान एवं विजानन्‌ (छां.७।२५।२) इति क्रमेण यन्निरूपितं तदुच्यते । पूर्व 
हातिविगाढभावेन तदितरास्फूर्त्या तमेव सर्वत्र पश्यति । एतदेवोक्तमेवं पश्यञनितयनेन | ततः 
किंचिद्वाह्मानुसंधानेहडरारादेशो भवति । स त्वहमेव सर्वतः स्वकृतिसामर्थ्येन तं प्रकरीकरिष्य 
इति मनुते । करोति च तथा । अत एवान्वेषणगुणगाने कृते ताभिः एतदेवोक्तमेवं मन्वान 
इत्यनेन । ततो निरूपधिस्नेहविषय: पुरुषोत्तम आत्मशब्देनोच्यत इति तदादेशो -भवति । तदा 
पूर्वकुतस्वसाधनवैफल्यक्ञानेनातिदैन्ययुक्तसहजस्नेहजविधिभाववान्‌ भवति । तंदेतदुक्तमेवं 
विजाननित्यनेन । अत एवोपसर्ग उक्त:। ततोतिदिन्येनाविभवि सति या अवस्थास्ता निरुपिता 
आत्मरतिरित्यादिना । अत्रात्मशब्दाः पुरुषोत्तमवाचका ज्षेया: । -अन्यथौपचारिकत्वं स्यात्‌ । 
मुख्ये संभवति तस्यायुक्तत्वात्‌ । ननु सर्वात्मभावस्यापि मुक्तौ पर्यवसानमुत नेति 
संदायनिरासाय दृशन्तमाह । प्रधान्तरपुथकत्ववदिति मुमुशुभक्तस्य स्वेशदातृत्वेन भगवद्धिषयणी 
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या प्रज्ञा सा सर्वात्मिभावद्धक्तप्रज्ञात: प्रज्ञानन्तरमित्युच्यते । तञ्च कर्मज्ञानं 
तदितरभक्तपरज्ञाभ्यः पार्थक्येन तदिष्टमेव साधयति । तथा सर्वात्मभाववतो भक्तस्य 
यत्प्रकारिका भगवद्विषयिणी प्रज्ञा तमेव प्रकारं स भावः साधयति नान्यमिति न मुक्तौ 
पर्यवसानमित्यर्थः । अत्र व्यासः स्वानुभवं प्रमाणत्वेनाह । अत्र व्यासः स्वानुभवं 
प्रमाणत्वेनाहः | दृष्श्रेति | उक्तभाववतो भक्तस्य 
्रभुस्वरूपदर्शनाद्यतिरिक्तफलाभाबोस्माभिरेव दृष्ट इत्यर्थः । एताइशा अनेके दृष्टा इति 
नैकस्य नाम गृहीतम्‌ । अत्र शाब्दमपि प्रमाणमाह । तदुक्तमिति । भगवतेति शेष: । 
श्रीभागवते दुर्वाससं प्रतिअहं भक्तपराधीनः (भा.९/४/६३) इत्युपक्रम्य - वशो कुर्वन्ति 
मां भक्त्या सत्स्रिय: सत्पत्तिं यथा (भा.९।४।६६) इति । यो हि यद्वशीकृतः स 
तदिच्छानुरूपमेव करोत्यतो न सायुज्यादिदानं किंतु भजनानन्ददानमेव । तेषां 
मुक्तयनिच्छा तु - मत्सेवया प्रतीतं च सोलोक्याकि चतुष्टयम्‌ । नेच्छन्ति सेवया पूर्णाः . 
कुतोन्यत्‌ कालविप्लुतम्‌। स्वर्गावर्गनरकेष्वपि तुल्यार्थदर्शिन: । 
॥ दीयमानं न गुहन्ति बिना मत्सेवनं जनाः 
(भा.८।४।६७-६८-६९) इत्यादिवाक्यसहसैर्निणीयते ॥३।३।५०॥ 
न सामान्यादप्युपल्धर्मृत्युवन्न हि लोकापत्तिः ॥३।३।५१॥। 
ननु नान्यत्पदयतीत्यारभ्य सर्वात्मभावनिरूपकत्वोक्तरनुपपन्ना । अत एवात्मपदानां 
पुरुषोत्तमपरत्वोक्तिश्च । यतस्तस्य मुक्तावपि कामाभाव: प्रतिपाद्यत । अत्र तु - तस्य सर्वेषु 
लोके. कामचारो मवन्रि (छ, ७}३५ 13) इति श्रुति: पठ्यते । एवं सति न तन्निरूयणमत्रोति 
वाच्यम्‌ । तद्धाववतोप्यन्यकामव्मिति वा । द्वितीयस्योक्तप्रमाण पराहतत्वेनाद्यपक्ष 
एवाश्रणीय इति पूर्वपक्ष निरस्यति | नेति । तत्र देतुमाह । सामान्यपदप्युपलब्धेरिति । 
तत्समानधर्मयोगादपि तत्रयोग: श्रुतावुपलभ्यतेनेकशो यतः। प्रकृतेपि विविधानां लोकानां 
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विविधसुखप्रधानत्वाद्धगवत्संबन्धिपु सवेषु सुखेषु कामचारो भवतीति श्रुतेर्थी ज्ञेयः । ननु 
यथाश्रुत एवार्थोस्तु तत्राह । नहि लोकापत्तिरिति । सर्वात्ममाववत इति प्रकरणात्‌ - 
नान्यत्पश्यति (छां.७।२४।१) इत्यादिधर्मविशिष्टस्यात्मन: प्राणादिसर्ववतो लोकसंबन्धो 
युक्तिसहोपि नेति ज्ञापनाय हिशब्दः। किंच | एतद्रे - न पश्यो मृत्युं पञ्यति (छां - 
७।२६।२) इति श्रुत्या मृत्युनिषेधः क्रियते तथा - आत्मन एवेद सर्वम्‌ (छां.७।२६।१) 
इति श्रुत्यैबकारेणात्मातिरिक्तव्यवच्छेदः क्रियत इति मृत्युवहोकोपि न संबध्यत इत्याह । 
मृत्युबदिति । तत्र रोगादीनामपि दर्शाननिषेधे सत्यपि मृत्योरेव यन्चिदर्शनमुक्त तेन भक्तानां 
लोकान्तरसंबन्धस्तत्तुल्य इति ज्ञाप्यतेत एव नोत दुःखमिति दुःखसामान्यनिषेधोग्रे 
` कृतः॥३।३।५१॥ 
परेण च शब्दस्य ताद्विध्यं भूयस्वात्तनुबन्धः ॥३।३।५२॥ 

अत्र हेत्वन्तरमाहास्मिन्नेव *छोंके - सर्वमाप्नोति सर्वशः (छां.७।२६।२) इति परेण 
पदेन शब्दस्य श्रुतिवाक्यस्य - आत्मन एँ र्वम्‌ (छां.७।२६।१) इति यतवेक्ति 
श्रुतिवाक्यं तद्विधतैव प्रतीयत इति न लोकसंबन्धो वक्त शक्य इत्यर्थः। ननु - आत्मन एवेद 
सर्वम्‌ (छां.७।२६।१) इति यत्पूर्व श्रुतिवाक्य तेनैबेतदर्थलाभे पुनस्तदुक्तिनोचितेत्याशङ्कायां 
तत्र हेतुमाह । तुशब्दः शङ्कानिरासे । भूयस्त्वाद्धेतो: । उक्तेर्थ हेतूना बाहुल्ये तद्ाढर्य 


भवतीत्याशयेनोक्तार्थस्यैव 'छोंकेनानुबन्ध: कृत इत्यर्थः। अथवा भूय:पदमाधिक्यार्थकम्‌ । तथा 
च स्वकृतसाधनसाधितफलापेक्षया स्वयमुद्यम्य भगवता साधितफले निरवधिरुत्कर्ष इति 


ज्ञापनाय पुन: *लोंकेन तथेत्यर्थः ॥२॥२॥५२॥ 
एक आत्मनः शरीर भावात्‌ ॥३।३।५३॥ 
क्ते श्रुत्यन्तरसंमतिसतप्याह । एके शाखिनस्तैत्तिरीया: शरीरे भक्तशरीरे हृदयाकाश 
इति याबत्‌ । तत्रात्मनो भगवतो भावादाविर्भावातू तेन सह सर्वकामोपभोगं वदन्तीं श्रुति 
पठन्ति । सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म । यो वेद निहित गुहायां परमे व्योमन्‌ । सोश्रुते सर्वान्‌ 
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कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चिता (तै.२।१) इति । अत्रोपक्रमे - ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ 
(तै.२।१) इति ` श्रुतिरक्षखह्मविदः पञ्हमप्राप्तिं सामान्यत उक्तवा विशेषत: 
कथनार्थतदेषाम्युक्ता (तै.२1१) इति वाक्यं तद्‌ ब्रह्म प्रतिपाद्यत्वेनाभिमुखीकृत्येषा वक्ष्यमाणा 
ऋक्‌ परहाविद्धिर्तेत्युक्त्वेवमुक्तवती सत्यं ज्ञानमिति । पखहास्वरूपमनुभवैकवेद्ये न 
ाब्दादिभिर्वेद्यमिति ज्ञापनाय स्वयं तत्तत्वप्रतिपादिकाप्यन्यमुखेनोक्तवती । अत्र ब्रह्मणा. सह 
सर्वकामोपभोग उक्त इत्येतदेकवाक्यतायै सर्वेषु लोकेषु कामचारो भवतीति श्रुतेरप्युक्त एवार्था 
मन्तव्य: ॥३॥३॥५३॥१७॥ 


१८ व्यतिरेकाधकरणम्‌ । 
न्यतिरेकस्तद्वावाभावित्वान्न तूपलब्धिवत्‌ ॥३ ।३ 1५४ ॥ 


ननु - ब्रह्माबिदाप्नोति परम्‌ (तै.२।१) इति श्रुत्याक्षखह्यविदः परबह्यप्रापतिरुच्यते । 
तत्रेतरसाधनसापेक्षं ब्रह्मज्ञानं परं प्रापयत्युत तन्निरपेक्षमिति भवति संशय:। अत्र श्रुती 
तन्मात्रोक्तेरितरनिरपेक्षमेव तत्तथेति पूर्व: पक्षः। सिद्धान्तरसत्वेबं सति ज्ञानमार्गीयाणामपि 
परप्रापि: स्यात्‌ । सा त्वनेकप्रमाणबाधितेति पूर्वमबोचाम । किं च । ज्ञानदोषभूतब्रह्पेक्षया 
फळात्मकस्य परस्य मुख्यत्वात्तदेषाम्युक्तेति श्रुतिस्तदेव प्रतिपाद्यत्वेनाभिमुखीकृत्य ऋगुक्तेत्याह। 
तेन तत्र ब्रह्मपदे पुरुषोत्तमपरे ज्ञायेते | तथाच गुहायां यद्याविर्भूतं परमं व्योम 
पुरुषोत्तमगुहात्मकमक्षरात्मकं व्यापि वैकुण्ठं भवति तदा तत्र भगवानाविर्भेबतीति 
तत्प्रापिर्भवतीत्युच्यते । यो वेद निहितं गुहायां परमे व्योमन्‌ (ते.२।१) इत्यनेन । तथा च 
ज्ञानिनां गुहासु परमव्योम्नो व्यतिरेक एव । तत्रहेतुमद्धावावित्वादिति । यमेवैष वृणुते 
(मुं.३।२।३) इति श्रुतेर्वरणाभावे भगवद्भावस्यासंभवात्‌ ज्ञानिनां तथा वरणाभावात्‌ 
भगवद्विषयको भावो न भावीति तयेत्यर्थ:। ननु ज्ञानविषयत्ववदाविर्भावोप्यस्तु | किं च । 
तदतिरिक्तमाविर्भावमपि न पश्याम हत्यागङ्कायामाह । न तूपलब्धिवदिति उपलब्धिज्ञर्नि 
तदवुहायामाविर्भावो न भगतीत्यर्थः। यस्मै भक्ताय यलीलाविदिष्ट स्वरूपमनुभावयित्वा 
प्रभुर्भवति तद्रुहायां तलीलाश्रयभूतदमक्षरस्वरूपं वैकुण्ठलोकवदाविर्भावयतीति 





श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌- तृतीय भाग | 


नोक्तशङ्कालेशोपि । यत्र पुरुषोत्तमस्य चाक्षुषत्वं तत्र ततोध:कक्षस्य तस्य तथात्वे का राङ्क 
नाम । एतदुपपादितं पूर्व विद्धन्मण्डने च । ननु ज्ञानिज्ञानविषयभक्तगुहाविर्भूताक्षरयोर्भदोस्ति न 
वा । नाद्यः । मानाभावादेकत्वेनेव सर्वत्रोक्तेः | न द्वितीयः । निरवयवस्य 
कचिछोकरूपत्वादरपत्वाभ्यामेकत्वानुपपत्तेरितिचेत्‌ । मैवम्‌ | लोकरूपत्वस्य पश्चाद्धावित्व 
हीयमनुपपत्तिर्न -त्वेवं किंत्वक्षरस्वरूपमेव तथेति श्रुतिराह। अम्भस्यपारे भुवनस्य मध्ये 
(ना.१।१ इत्युपक्रम्य - तदेव भूतं तदु भव्यमा इदं तदक्षरे परमे व्योमन्‌ (ना.१।१) एतवे 
च- यमन्तः समुद्रे कवयो वदन्ति यदक्षरे परमे प्रजाः (ना.१।१) इत्यादिरूपा । स्मृतिरपि । 
परस्तस्मात्तु भावोन्योव्यक्तो व्यक्तात्सनानतन: । यः स सर्वेषु भूतेषु नश्यत्सु न विनश्यति । 
अव्यक्तोक्षर इत्युक्तस्तमाहुः परमां गतिम्‌ । यं प्राप्य न निवर्तन्ते तद्धाम परमं मम 
(भ.गी.८।२०।२१) इत्यादि तु गीतासु । श्रीमागबतेपि - दर्शयामास लोकं स्वं गोपानां 
तमसः परम्‌ । सत्यं ज्ञानमनन्तं यद्‌ ब्रह्ज्योतिः सनातनम्‌ । यद्धि परयन्ति मुनयो गुणापाये 
समाहिताः (भा.१०।२८।१४।१५) इति दशमे । द्वितीये च - तस्मै स्वलोकं भगवान्‌ 
सभाजितः संदर्शयमास (भा.३।९।९) इत्युपक्रम्य काठत्रिगुणमायासंबन्धराहित्यमुक्त्या 
भगवत्पार्षदानुक्तवा विमानप्रमदा उक्त्वा श्रीरुक्ता । तथा च भरुतिस्मृत्येकबावयतायां 
तादक्‌स्वरूपमेवाक्षरमिति निर्णयो भवति । एव क सति सब्चिदानन्दत्वे 
देशकालापरिच्छे दस्वयंप्रकाशत्वगुणातीत्वादिधर्मवत्वेनेव नामक्षरविज्ञानम्‌ | 
भक्तानामेव पुरुषोत्तमाधिष्ठान॑त्वेन तथेति षेयम्‌ । महानामशनि: (भा.१०।४३।१ ७) 
इति 'छोकोक्तरीत्या पुरुषोत्तमस्येव । प्रभुणा ये यथा विचारिता: सन्ति ते तथा 
भवन्तीति तद्धिचार एव सर्वेषामधिकाररूप इति - कृतप्रयत्नापेक्षस्तु प-सूर२ 1३1४२) 
इत्यन्न निर्णीतम्‌. ॥३।३।५४॥ 10222 ii 
अस्मि वैसुतिकन्यायकधनार्थ निदत्त पठति । 
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अङ्गावबद्धास्तु न शाखासु हि प्रतिवेदम्‌ ॥३।३।५५॥ 


यागे तततहत्विङ्नियतकर्तव्यान्वाधानादीन्यङ्गानि । तत्रावबद्धाः सर्व एवर्त्विजो 
यजमानेन । अवबन्धनं नामाध्वर्यु त्वा वृणे होतारं त्वां वृण उद्गातारं त्वां वृणे 
इत्यादिरुपं वरणमेवान्यथा सर्वकर्मविदुषां तत्कृतिपटूनामेकत्राधिकारो नान्यत्रेति नियमो 
न स्यात्‌ । तस्य तस्य तथा वरणे तु यजमानेच्छैब हेतुः। तेच तदा न सर्वासु शाखासु 
विहितान्यङ्गानि कर्तु सर्वेपि शक्ता:। किंतु यजमानवरणनियमिता एव तथा | तत्र 
हेतुमाह। हि यतः कारणात्‌ प्रतिवेदं नियमितान्यङ्गानि हौत्रमृचाध्वर्यवादि यजुषौद्वात्र 
साम्रा इति । यथा चालौकिके वैदिके कर्मणि जीवेच्छापि नियामिका भवति यत्र तत्र 
किमु बाच्यं प्रतिरोमकूपं सावकाशममितब्रह्मण्डस्थितिमतस्तदीशितुरिच्छैव नियामिका 
तत्तसाधनफलसंपत्ताविति ।।३।३।५५॥ 


मन्त्रादिवद्वाविरोधः ॥ ३।३।५६॥। 


ननु पूर्व कर्मज्ञाननिष्ठानामपि पुंसामग्रे भक्तिमा्गीयत्वं यत्र भवति तत्र तथैव 
भगबद्वरणमिति हि सिद्धान्तः । ऋत्विजस्त्वेस्मिन्‌ याग एकत्र वृतस्य नापरत्रापि तथेति विरुद्धो 
दृष्टान्त इत्यरुच्या निदर्शनान्तरमाह । यैक एव कञ्रमन्त्रो बहुषु कर्मसु संबध्यते कश्चिद्‌ 
द्वयोः कश्चिदेकत्रैव तथैव विद्यानात्तथत्रापीत्यर्थः। आदिपदात्कर्मोच्यते । यत्र काम्येनैव 
नित्यकर्मनिर्वाहस्तत्र कामितार्थसाधकत्वे प्रत्यवायपरिहारप्कमेव त्दुपयुज्यते । तथा च 
सर्वतोमुखेनेकहोतृपवरेध्वर्युप्ररे च गुह्यममाणे देवा: पितर इत्यादिना 
यजमानकर्तृकानमन्त्रणमेकमेव सर्वत्र संबध्यते विधेस्तथात्रापि ताबद्विधं यदेकमेव वरणं तेन 
तन्निष्ठनन्तरं भक्तिनिष्ठेति न दृष्टन्तविरोधं इत्यर्थः । अथवा ॐ मित्युदा हत्यैव 
मन्त्राणामुचारणान्मन्त्रादिरोकार: । स यथा ब्रह्मत्मकत्वनैक एव सर्वमन्त्रेषु संबध्यते । तथश 
बरणमपीति तथेत्यर्थः । यद्यपीतरनिष्ठानन्तरभक्तिनिष्ठावतोपि वरणं तथाभूतमेकमेवेति 
नोक्तदोषस्तथाप्युत्कृष्टमार्गे वृतस्य नीचकक्षापादनमनुचितमिति मत्वा पक्षान्तरमुक्तम्‌ । 
वस्तुतस्तु साधनमर्यादया यत्र भक्तिदित्सिता तत्र तथेति नानुपपत्तिः काचित्‌ ॥३।३।५६॥ 


जि शक. 
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१९ भूम्न इत्यधिकरणम्‌, । 
भूम्न: क्रतुवज्ज्यास्त्वं तथाहि दर्शयति ॥३।३।५७॥ 


ननु सुखस्वरूपजिज्ञासायां -, यो वै भूमा तत्सुखम्‌ (छां.७।२३।१) इत्युक्त 
भूमस्वरूपजिन्ञासायां - यत्र नान्यत्पश्यति (छां.७।२४।१) इत्यादिना तदन्निरूपिम्तं 
ततसर्वात्मभास्भावस्वरूपमिति युक्त तन्नोपपद्यते । भूम्नो हि सुखरूपतोच्यते । सर्वात्मिभावे तु 
विरहभावे दु:सहढु:खानुभवः श्रूयते । तेन मोक्षसुखमेव यो वै भूमेत्यादिनोच्यते । यो वै 
मूमातदमृतम्‌ (छां.७.२४।१) इति वाक्याच्च । अग्रेच - स वा एष एवं पश्यन्‌ 
(छां.७।२५।२) इत्यादयुकत्वानन्तरमसंभव्यतः स भावो मोक्षो वात्रोच्यत इति संशय: i 
कामचारोक्तेमुक्तिपूर्वदशायां तन्माहात्म्यनिरूपणार्थत्वादमुतशब्दाच्च मुक्तिरेव भूमपदेनोच्यत इति 
पूर्वपक्ष: । तत्र भूमदाब्देन स भाव एवोच्यत इति सिद्धान्तस्तत्र दुःखदर्शनानुपपत््य 
र्वाधिकत्वलक्षणं भूमत्वमनुपपन्नमिति शङ्कां परिहरति । भूम्र: सर्वात्मभावस्य ज्यायस्त्वं 
सर्वस्मान्मन्तव्यम्‌ । तत्रोक्तानुपपत्तिपरिहारार्थ हृ्न्तमाह। क्रतुवदिति । दईपूर्णमासप्रकरणे 
तैत्तिरीयके पठ्यते - परमेष्ठिनो वा एष यज्ञोग्र आसीत्तेन स परमां काष्ठामगच्छत्‌ (ते.सं.१/ 
६/९) इत्युपक्रम्य - य एवं विद्वान्‌ दर्शपूर्णमासौ यजते परमामेव काहां गच्छति 
(तै.सं.१।६।९) इति । यथा ्रतादिदु:खात्मकत्वेपि परमकाष्टालक्षणफलगमकत्वेन 
दर्शपूर्णमासयोः सर्वक्रतुम्योधिकत्व॑ वक्तुमग्र आसीदिति श्रूयते । तथा 
दुःखरेतुत्वेप्यनन्यल्भ्यसाक्षात्युर्षोतममानन्दप्ापिरेतुत्वेन सुखरूपत्वमुच्यत इत्यन्येभ्य: स्वेभ्यो 
ज्यायस्त्वं मन्तव्यमित्यर्थ:। अत्रोपपद्तिमाह । तथाहि दर्शयति । श्रुतिस्तु - स डा कती 
ठां.७।२५।१) इत्याद्युक्त्वा - अथात्मादेश: (छां.७1२५ १) इत्यायुक्त 
ता प प्राणाशास्मरादि सर्वमिति च दर्शयति एतत्सर्वात्मभाववत्येव सर्वमुपपद्यते 
न मुक्तस्य । वृत्तिमेदाभावात्‌ प्राणाद्यभावाच । जीवन्मुक्तिदशायां प्राचीनानामेव सत्वादात्मन: 
` प्राणा इत्यादि न वदेत्‌. । यबा नतु लोकेपि शुङ्गारसभावबति पुंसि नार्यां च 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ = तृतीय भाग 


त्वदुक्तमावसंबन्धिव्यभिचारिभावा: श्रूयन्ते । सैव सर्वत्र स एव सर्वत्रेति । एवं सति 
लीकिकसधर्मवत्वा्ञ त्त॒दुक्तभावस्यालौकिकङ्गानादिभ्य आधिक्यं क्तु 
शक्यमलीकिकविषयत्वालौकिकत्वमपि न तथेति भवति संशयः । तत्र 
मनुजत्वरिपुत्वादिज्ञानानामिव कामादिभावेन ख्रेहभावस्यापि संभवान्नास्यालीकिकत्वमिति पूर्व: 
पक्षः । सिद्धान्तस्त्वस्य लौकिकेम्यो ज्यायस्त्वं मन्तव्यम्‌ । ननूक्तं लोकसाधारण्यं बाधकमिति 
शङ्कानिरासाय निदर्शनमाह । क्रतुवदिति । यथा दर्शादिषु 
दोइनाधिश्रयणातञ्चनत्रीह्मवघातादिपुरोडाशमक्षणादीनां लौकिकक्रियातुल्यत्वेन दर्ईनिपि न 
लौकिकत्वम्‌ । लौक्किप्रमाणाप्रापत्वादलीकिकतत्राप्तत्वात्तधोक्तप्रमाणरूपवरणलम्यत्वेन 
श्रुत्युक्तत्वान्न लौकिकत्वमस्य भास्येति दिक्‌ । 

वस्तुतस्तु ्रामसिंहस्य सिंहस्वरूपत्वेपि न ताप्यं वक्तुं शक्यम्‌ । तथा लौकिकपुंसि 
नाया वा तदामासो रसशाख्रे निरूप्यते । तद्दशन्तेन भगवद्धावल्दक्तरीतिभावनार्थ नतु 
ऋषीणां लौकिके तात्पर्य भवितुमईति । अत्रोपपत्तिमाह । तथा हीत्यादि । पूर्वोक्तभाववत 
आत्मनः प्रामादिकं सर्व दर्शयति श्रुति: | तस्य ह वा एतस्यैवं पर्यतः (छां.५।२६।१) 
इत्यादिना | इतः पूर्वमपि - सं वा एष एवं पर्यन्‌ (छां. ७।२५।२) इत्युपक्रम्य - 
आत्मरतिरात्मक्रीड आत्ममिथुन आत्मानन्दः स स्वराड्‌ भवति सर्वेषु लोकेषु कामचारो भवति 
(छां.७।२५।२) इति श्रुतिश्च । न हि लोक एवं संभवत्यात्मपदानां भगवद्वाचकत्वादिति 
सर्वोचमविषयकमावस्यैव तथात्वं युक्तमिति चोपपचिटिशब्देन सूच्यते ॥३।३।५७।१९॥ 

,. नाना राब्दादिमेदात्‌ ॥३।३।५८॥ 

ूर्वाधिकरणैः सर्वात्ममावस्वरूपादिनिर्णयं कृतवान्‌ . । अथ मत्स्यादिरूपाणां 
भगवदवतारत्वर्मविरिष्टमिति सर्वेषां समस्योषासना कार्यात पार्थकयेनेति विचारयति । 
अत्रोपास्यामेदेपि रूपभेदादेकत्रोपासकस्यान्त्रानुपासनलक्षणावन्ञासंभवादस्या 
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अप्यसिद्धिसंभवादपि समस्यैव सा कार्येति प्रासे सिद्धान्तमाह । सर्वेष्ववतारेषु नानैवोपासना 
कार्या । तत्र हेतुः झब्दादिभेदादिति । तततत्स्वरूपवाचब्दानां मन्त्राणां चादिपदादाकारकर्मणां 
च भेदादित्यर्थः । एतेनैव मिथोविरुद्धानामाकारकर्मणामेकत्र भावनस्याशक्यत्वमयुक्तत्व चेति 
भावः सूचितः ॥३।३।५८।३२०॥ । 
२१ विकल्प इत्यधिकरणम्‌ । 
बिकल्पोविशिष्टफलत्वात्‌ ॥३।३।५९॥ 
पार्थक्येनोपासनार्ना कर्तव्यानीति स्थिते विचार्यते । किमग्रिहोत्रदर्शपूर्णमासादिवदेषां 
समुच्चय उत फलविकल्प इति । तत्र विधिफलयो: समानत्वात्समुच्चय इति प्रापे निर्णयमाह। 
उपासनानां बिकल्प एव । तत्र हेतुरविरिषष्टफलत्वात्‌ । 
मुक्तिफलकत्वं हि सर्वेषामुपासनानामविरिष्टम्‌ । एवं सत्येकेनैव 
तत्सिद्धावपरस्याप्रयो जक त्वादग्रिहो तरादिवन्नित्याबो धकश्रुत्यभावात्तदर्थिनो विकल्प 
एव ॥३।३।५९।२१॥ 
२२ काम्यास्त्वित्यधिकरणम्‌ । 
काम्यास्तु यथाकामं समुचीयेरन्न वा 
ूर्वहेत्वभावात्‌ ॥३।३।६०॥ 
येषु तूपासनेषु भिन्नानि फलान्युच्यन्ते तत्र त्वनेकफलार्थिनस्तत्तत्फलकोपासनानि 
समुच्चीयेरन्नविशिष्टफलत्वाभावात्‌ । यत्र त्वेकस्यैवोपासनस्य स्वकामितोनेकफलकत्वं 
शूयते तत्र तथैव चेदुपासनं करोति तदा न संमुच्चीयेरन्नपि । स्वकामितेष्वेकतरस्य 
तदन्यफलवैशिष्ट्येनाविशिष्टफलत्वाभावादितिपूर्वहेत्वभावादितिक्टष्टप्रयोगामभिप्रायेणोक्तमिति 
ज्ञेयम्‌ । र 
अथवा कामैक्ये नियतफलकानि तानि न समुच्चीयेरन्‌ । अत्र हेतु: स्पष्टः ॥३। ३।६०।२२॥ 
..........0.0....-ह8_न_६1६ह्55हए0ू््ल्‍5ः निकासा 
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२३ अङ्गेष्वित्यधिकरणम्‌ । 
अङ्गेषु यथाश्रयभावः ॥३।३।६१॥ 
प्रधानेषु निर्णयमुवत्वाङ्गेषु तमाह । एकार्थसाधकानामुपासनानां भेदेनाङगभेदेप्येकतरोपासने 
फरैक्यादङ्गानि तत्र समुच्चीयेरन्न वेति संशये निर्णयमाह । उपासनाज्गानां तदेवाश्रयस्तथा च 
यदङ्गं यदुपासनाश्रितं तत्रैव तस्य भाव इत्यर्थः ।३।३।६१ ॥ 
अत्र हेतुमाह । | 
दिष्टेश्व ॥३।३।६२॥ 
तत्तदुपासनं तत्तदज्ञविशिष्यमेव वेदे शिष्यत इति तथेत्यर्थः । चकारादतिरिक्तकरणे 
प्रायश्चित्तोक्तिरपि बाधिकेति सूच्यते ॥ ३।३।६२॥२३॥ 
२४ समाहाराधिकरणम्‌ । 
समाहारात्‌ ॥३।३।६३॥ 
कर्ममार्गीयोपासने निर्णयमुकूत्वा ज्ञानमार्गीयोपासने तमाइ । अथर्बोपनिषत्सु 
नृसिंहोपासनादिषु त्स्यकूर्मादिरूपत्वेनापि स्तुति: श्रूयते । श्रीभागवते च - नमस्ते रधुवर्याय 
(भा.१०।३०।२०) इत्यादिरूपा स्ुतिर्ब्रजनाथे । एवं सति रूपभेदेपि 
भगदवतारत्वस्याविदिष्टत्वादेकस्मिन्‌ रूपे रूपान्तरसमाहारो दृश्यत इति 
सर्वरूपत्वेनैकत्रीपासनमपि साध्वित्यर्थः ॥३।३।६३॥ | | 
गुणसाधारण्यश्रुतेश्व ॥३॥३ ॥६४॥ 


ऐश्वर्य वीर्यादिगुणानां सर्वेष्वतारेषु साधारण्यं श्रूयते । तेन धर्मिधर्माणामैभ्यात्‌ पूर्वोर्त 
साच्वित्यर्थः॥३।३।६४।२४॥ 











२१५ न वा तत्सहभावाश्रुतेरित्यधिकरणम्‌ । 
न वा तत्सहभावा श्रुतेः ॥३॥३॥६५॥ 

नन्वेवमुपासनं नित्यमुत वैकल्पिकमिति संशय उक्तरीत्या नित्यत्वे प्राप्त 
तन्निषेधमाह । नेति । किंतु वा विकल्प एबैवमुपासनं ऐच्छिकस्तत्र हेतुमाह । 
तहमावाश्रुतेरिति । नियमस्तेषां रूपाणां सहमावश्रवणं चेत्स्यात्तदा स्यात्तथोपासनस्य 

नित्यता । न त्वेवमतो विकल्प एवेत्यर्थः ॥३।३।३५॥ 

दर्शनाब ॥३।३।६६॥ 
योपि रूपान्तरसमाहारपूर्वकमुपास्ते सोप्येकं रूपमुपास्यत्वेन मत्वा तत्तथोपास्त इति 
फलं तस्यैकस्यैव रूपस्य दर्शनं भवति न तु सर्वेषामितोपि हेतोर्विकल्प एवेत्यर्थः । एतद्‌ 
धंशन्तेन यस्मिन्‌ रूपे याहग धर्मवत्तं श्रूयते ताहृगू धर्मविशिष्टमेवैक रूपमुपास्यमिति 
व्यासहदयमिति ज्ञायते । उपासनानिर्णयान्ते दर्शनात्मकहेतूवत्या सर्वोपासनानां 


भगवत्साक्षात्कारः फलमिति ध्वन्यते माहात्पयज्ञापनार्थम्‌ । परं सर्वावताररूपत्वं यथार्थमेव 
कैश्रिजज्ञाप्यते । यथार्थत्वात्तदप्यविरोधीति ज्ञेयम्‌ | ३।३।६६।३५॥ | 


इति श्रीवेदव्यासमतवर्तिश्रीवभाचार्यीबिरचिते व्याससूत्राणुभाष्ये 
तृतीयाध्यायस्य तृतीय: पादः ॥३।३॥ 


$ * कै 


णाल 
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तृतीयाध्याय का तृतीयपाद 


सर्ववेदान्तप्रत्ययाधिकरण 


ूर्वपाद में (द्वितीय पाद में) जड़ और जीव के धर्मों का निराकरण करके (जड़ और जीव 
में बताये धर्म ब्रह्म के हैं और ब्रह्म में विरुद्ध धर्म है ऐसा सिद्ध करके जगत से विलक्षण) शुद्ध 
ही ब्रह्म सच्चिदानन्द विग्रह रूप है ऐसा निरुपण किया गया है । (इससे सिद्ध हुआ कि इस प्रकार 
से ब्रह्म को श्रुतियाँ बताती है |) यही इस पाद में इस ब्रह्म में ही रहे धर्मों का (उपासना आदि 
अन्तरंग साधन होने से इसके अंग नहीं उपसंहार आदि के लिये) विचार किया जाता है । ब्रह्म 
के सर्व धर्म (विरुद्ध धर्म भी) जो एक वाक्य में ही बताये हैं तो फिर इसका विचार करने को 
आवश्यकता नहीं रहती है। कारण की एक ही वाक्य में आये होने से इसमें किसी प्रकार का 
विरोधनहीं आता, परन्तु अब अलग उपासनाओं के प्रकरण में ये धर्म बताये गये हैं, किसी स्थल 
पर यही धर्म, तो किसी स्थल पर भिन्न धर्म, जिस तरह की वाजसनेयी शाखा वाले पंचाग्नि विद्या 
का विचार करके दूसरे छः अग्नि का पाठ करते हैं। ' अग्नि ही इसकी अग्नि होती है' (ब्र.सू. 
६/२/१४) इस तरह, भी छान्दोग्य शाखा वाले पाँच ही संख्या देते हैं और जो पाँच अग्नियों को 
जानते हैं (छा. ५/१०/१०) इस तरह और फिर इन प्राणों के संवाद में (छा. ५/१) मुख्य प्राण 
से दूसरे चार प्राण इन्द्रियाँ, वाक, चक्षु, श्रोत्र और मन इस तरह पाठ करते हैं, जब वाजसनेतेयी 
शाखा वाले ये मुख्य प्राण के पाँचवे प्राण के समान पाठ करते हैं (बृ. ६/२/१४) फिर अथर्व 
उपनिषदों में श्रीकृष्ण राम नृसिंहं आदि का परब्रह्म के समान निरुपण करने में आता है । उदाहरण 
के तौर पर (१) किसी स्थल पर (गोपाल तापनीय उपनिषद्‌ में) कृष्ण का वर्णन इस प्रकार है 
- गोकुल और वृन्दावन में भ्रमण करते गोपरूप, कल्प वृक्ष के अनेक पुष्पों से प्राकृतिक स्थलों 
वाली नदी के जल में तरंगों से संग वाला, अधिक कोमल पवन से हिलते पत्तों से विराजते गंडों 
की तरह द्युति से शोभित दो कुण्डल इनकी प्रभा से शोभित शाखाएँ खम्भे से स्पर्श करती हुई 
उत्तम महामणियों वाली मुरलिका, इसके छिद्रों के पंक्ति के कारण मिलती अति तरल दो हस्त 
कमलों की अंगुलियां, इनके अधीन रहने वाली सम स्वरों की इक्कीस मूर्छनाओं से इनसे मोहित 
हुए व्रत के गोपी जनरुपी भक्तों का उत्तम समूह, इनके कटाक्ष रुपी कमलों से अर्चित ( श्रीकृष्ण 


` का) रूप, (२) किसी स्थल पर (रामतापनीय उपनिषद में) धनुष से शोभित भुज दण्डों द्वारा 
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री बरह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग| 


रावण के प्रचण्ड दश मस्तकों का जिसने नाश किया है, अति विचित्र चरित्र से शोभायमान वह 
राम के स्वरूप वर्ण किया गया है। (३) किसी स्थान पर (नृसिंह तापनीय उपनिषद्‌ में) अति 
विकराल वदन देखकर लक्ष्मी, ब्रह्मा, शिव आदि को त्रास हुआ उस प्रकार के नृसिंह के स्वरूप 
का वर्णन किया है और (४) किसी स्थल पर विष्णु सूक्त आदि में विष्णु के तीन मोटे पैर आदि 
धर्म वाले स्वरूप का वर्णन किया गया है। 


अर्थात्‌ जिस तरह कर्म काण्ड में द्रव्य और देवताओं के भेद से याग का भेद होता है उसी 
भाँति धर्मो के ग्रहण और त्याग से (मुरली धनुष आदि जगत में दिखते धर्मो के स्वीकार करने 
से और सत्‌ एक रस अस्थूल आदि अप्रसिद्ध धर्मो के त्याग से, दृष्ट फल और अदृष्ट फल के भेद 
से (साकार दर्शन, निश्कल दर्शन आदि दृष्ट फल और तत्पदप्रा्ि और ब्रह्म भाव रूप अदृष्ट फल 
के भेद से जानने योग्य पदार्थ परब्रह्म से भिन्न बन जाते हैं और ऐसा होता है तब, अनेक ब्रह्म 
स्वीकार करने का अनिष्ट प्रसंग आ जायेगा और ऐसा हो तो एकमेवाद्वितीयम्‌' इस श्रुति का 
विरोध आयेगा और उपास्य स्वरूपों में कौनसा स्वरूप ब्रह्म का है और कौनसा नहीं इसका निर्णय 
करने वाला कोई प्रमाण नहीं है इसलिये उपासना के सर्व विषय अब्रह्म हो जाते हैं, द्रव्य और 
देवताओं के भेद से जिस प्रकार याग का भेद होता है उस प्रकार ब्रह्म का भेद है या सभी स्थल 
पर एक ही ब्रह्म का प्रतिपादन किया गया है ? इस तरह यहीं पर संशय होता है। 


(“इस विषय में एक पूर्व पक्षी इस तरह कहता है') और उपासना के विषय औपाधिक 
विषय है और ये औपाधिक विषय अविद्या से कल्पित है, इसलिये उपाधिविशिष्ट विषय अब्रह्म 
बने यह योग्य ही है, इस प्रकार होने से इस विषय का निरुपण करने वाले उपनिषदों के अब्रह्म 
हो जाने का प्रसंग आता है। इस प्रकार नहीं हो कारण कि शुद्ध ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त होना बहुत 
कठिन है, इसलिये उपाधिविशिष्ट पदार्थो की उपासना से चित्त की शुद्धि होती है और पश्चात्‌ 
अपने आप ही ब्रह्म का ज्ञान होगा, इस तात्पर्य से उपनिषद्‌ ब्रह्म परक बनेंगे। 


इस पूर्व पक्षी का दूसरा पूर्व पक्षी खण्डन करता हुआ कहता है कि नहीं, ऐसा नहीं कारण 
कि ऐसा मानने में प्रथम अध्याय में जो सिद्ध करने में आया है कि सभी श्रृतियों का तात्पर्य ब्रह्म में 
है इस समन्वय का विरोध होता है और जो श्रुति ब्रह्म का ज्ञान कराती है इस सिद्धान्त की हानि होती 
है और श्रुति लोक में वंचक बन जाती है, एक प्रकार की आत्मा को जो दूसरे प्रकार की समझते हैं 
वै आत्मा का अपहरण करने वाले चार कौनसा पाप नहीं करता ? (महाभारत १२/२२१/२७) इस 
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` प्रकार अन्यथा ज्ञान की निंदा करने वाली श्रुति की उपासनाएँ चित्त शुद्धि द्वारा क्रमश: मुक्तिरूप फल 
देती है ऐसा किस भाँति कहते हैं ? जो श्रुति वाक्यो का अर्थ स्पष्ट है उसका निर्णय नहीं करते संदिग्ध 
अर्थ वाला “ज्योतिः आकाश ' आदि शब्दों के ब्रह्म वाचक है इस प्रकार भगवान्‌ के व्यास निर्णय नहीं 
करते हैं (अर्थात्‌ पहले पूर्व पक्षी कहते हैं यह वेदव्यास को भी संमत नहीं है) (इस प्रकार पहले 
पूर्व पक्षी के मत में दोष बताकर दूसरे पूर्वपक्षी अपना मत कहते हैं) इस तरह होने से बताये प्रमाण 
योग की तरह उपास्य पदार्थ का परस्पर भेद आवश्यक है। 


(इस तरह दो पूर्वापक्षीयों के दो मत हुए, जो दूसरे पूर्व पक्षी के मत की तरह धर्म से भेद 
से उपास्य पदार्थ का भेद मानने में आता है तो “यही जो यह है” इत्यादि अभेद का प्रतिपादन करने 
वाली श्रुतियों का विरोध होता है और जो पहले पूर्व पक्षी के मत की तरह उपास्य रूपी औपाधिक 
है ऐसा मानते हो तो स्वरूप अविद्वद्या कल्पित हो जायेंगे।) इस तरह दोनों ओर बन्धन करने 
वाली रज्जु है। 


. इस तरह परिस्थिति उपस्थित होने पर 'सिद्धान्त' कंहते हैं कि :- 
सर्ववेदान्त प्रत्ययं चोदनाद्यविशेषात्‌ ३/३/१। 


सभी उपनिषदों के वाक्यो से जिसका ज्ञान होता है वह ब्रह्म ही है, कारण कि सर्वत्र विधि 
वाक्य आदि एक समान है। ' सर्व वेदान्त प्रत्ययम्‌? अनेक रूपों का निरुपण करने वाले सर्व वेदान्तों 
से (उपनिषदों से) प्रत्यय ज्ञान जिसका होता है वे ' सर्व वेदान्त प्रत्यय कहलाते हैं, ब्रह्म के अनन्त 
रूप है, अनन्त रूप होते हुए भी जो रूपों की विविध जीव उपासना करते हैं उस रूप का अलग- 
अलग उपनिषद्‌-निरुपण करते हैं इसलिये ऐसे सभी रूप वाला ही ब्रह्म है ऐसा अर्थ है, सूत्रकार यहाँ 
हेतु देते हैं कि चोदनाद्य विशेषात्‌' जिस वाक्य से करने वाले कर्म का ज्ञान होता है वे 'चोदना' 
कहलाते हैं, अर्थात्‌ ये विधि वाक्य हैं। 'क्रियाया: प्रवर्तकं वचनं चोदना' (शाबर भाष्य १/१/२) 
इसविधि वाक्य में किसी प्रकार का विशेष भेद नहीं ऐसा अर्थ है। जिस प्रकार एक ही अग्निष्टोम 
में, शाखाओं का भेद होते हुए भी ' अगिनष्टोमेन-यजेत' (आप. श्रोत १०/२/१) इस एक ही प्रकार 
की चोदना होती है उसी भाँति यहाँ भी सभी उपनिषदों में सभी रूपों की ब्रह्मत्व की दृष्टि से ही 
उपासना का विधान किया जाता है इसलिये सभी उपनिषदों में ब्रह्म का ही प्रतिपादन है। सूत्र में 


आया आदि' पद दूसरा भी प्रयोजन दिखाता है ।यह ये है साक्षात्‌ और परम्परा के भेद से मोक्ष रूपी 














फल मिलता है यह कथन भी सर्व उपासनाओं में एक प्रकार का ही है। 
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भेदान्नेति चेदेकस्यामपि।३/३/२। 


धर्म के भेद से उपास्य पदार्थ का भेद है ऐसा जो कहा जाता है तो हमको कहना चाहिये 
कि जिस तरह एक ही अतिरात्र यज्ञ में षोडशी का ग्रहण और अग्रहण इस तरह धर्म का भेद होते 
हुए भी अतिरात्र यज्ञ का भेद नहीं उस तरह यहाँ है, (इस प्रकार धर्म के भेद से धर्मी का ब्रह्म 
भेद नहीं होता है ।) 


(योग के दो रूप है, द्रव्य और देवता, पुरोडाशरूपी द्रव्य और अग्निरुपी देवता द्रव्य और 
देवता भिन्न-भिन्न हो तो, याग भिन्न बन जाता है । दृष्टान्त भूतिकामो वायव्येन पशुनायजेत्‌' (२) 
ब्रह्मवर्चसकामः सौर्येण चरुणा यजेत इन दो वाक्यों में बतलाये द्रव्य (पशु और चरु) और देवता 
वायु और सूर्य अलग-अलग है इसलिये ये दोनों याग पृथक्‌-पृथक्‌ है, इस दृष्टि से पूर्व पक्षी नीचे 
की तरह शंका करते हैं। 


अरे, द्रव्य और देवताओं के भेद के कारण जिस प्रकार याग का भेद होता है उसी प्रकार 
उपास्य पदार्थ धर्म के भेद से परस्पर भिन्न बनते हैं इसलिये पीछे के सूत्र में बताये हेतु असिद्ध 
होते हैं। इस तरह ' भेदान्नेतिचेत्‌' इस सूत्र भाग से आशंका करके ' एकस्यामपि ' इस सूत्र भाग से 
सूत्रकार इस शंका का परिहार करते हैं जिस प्रकार षोडशी-ग्रहवाला कोई अतिराग याग षोडशी- 
ग्रह बिना दूसरा कोई अतिरात्र याग करें बह अधिक गुण वाला होता है, गुणवाला होने पर 
अतिरात्र याग से भिन्न नहीं होता,कारण कि अतिरात्र रुपी कर्म का ही उद्देश कर षोडशी के ग्रह 
का विधान और निषेध भी है। (“अतिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति, न अतिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति- 
मैत्रायणी संहिता' ४/७/६ इस तरह षोडशी ग्रह-सोम यज्ञ में काम आने वाला पात्र-इसका ग्रहण 
और अग्रहण इन दोनों का श्रुति में विधान है।) उस तरह यहाँ ब्रह्म को ही उद्देश्य करके अलग- 
अलग धर्मों वाला ब्रह्म इस प्रकार दो प्रकार से वर्णित है इसलिये उपासना में ब्रह्म को उपासना 
भिन्न नहीं होती । इस तरह ब्रह्म का धर्म है इस दृष्टि से अभेद कहना है इसलिए तुमको पूर्व पक्षी 
द्वारा बताया हेतु असिद्ध होता है, इस प्रकार होने से जहाँ एक उपास्य रूप में दूसरा उपास्य रूप 
से अधिक गुण कहने में आया है वहाँ इस धर्म का उपसंहार करना योग्य है ऐसा भाव है। 


यहाँ यह विशेष-विशिष्ट प्रकार के सम्बन्ध जानना, उपासना के सर्व विषयों में एक ही 
ब्रह्म है ऐसा जानकर इसके अनेक रुप की जो उपासना करते हैं उसको इस रूप में सर्व गुणों का 
उपसंहार करना घटित होता है, परन्तु अक्षर में ' ओम्‌ की दृष्टि आदि अनंत विभूति रूपों में ' अक्षर 
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ब्रह्म ओम है ऐसा मानकर (कठ. २/१५/१६) इस प्रमाण से जानकर जो उपासना करते हैं उसको 
दूसरी शाखा में धर्म बताया हो तो भी अक्षरोपासना के प्रकरण में बताये गये धर्म का उपसंहार 
करना, दूसरे धर्म का नहीं, कारण कि इस रूप को अक्षर को उद्देश्यकर के ही धर्म कहा गया है। 
जो इस तरह प्रकरण स्वीकार करने में नहीं आवे तो प्रकरण के विरोध रूपी अतिप्रसंग प्राप्त होगा, 
यह तो उपासना मार्ग की व्यवस्था कही गयी है, भक्ति मार्ग की व्यवस्था तो मर्यादा मार्ग की 
व्यवस्था से भिन्न है, आगे 'न वा प्रकरणभेदात्‌ परोपरीयस्त्वादिवत्‌' (ब्र.सू. ३/३/७) के द्वितीय 
व्याख्यान में कहा जायेगा। 


“अतिरात्र' यह सोमयाग की चतुर्थ संस्था का भेद है और 'षोडशी' यह सोमयाग की 
तीसरी संस्था है ' उवथ्य' नाम की सोमयाग की दूसरी संस्था तक पन्द्रह स्तोत्र और शस्त्र होते हैं। 
षोडशी संस्था में एक सोम और एक शस्त्र अधिक होता है इस कारण सोलह की सख्या होती 
है, इसलिये ग्रह-सोमयाग में आने वाला पात्र 'षोडशी' कहलाता है और इसके सम्बन्ध से याग 
भी 'षोडशी' कहलाता है ।' अतिरात्र' याग में षोडशी ग्रह रखना ये एक विधि है, यह नहीं रखना 
इस प्रकार दूसरा निषेध है इसको नहीं रखना यह दूसरा निषेध है, इसलिये “षोडशी' ग्रह हो के 
नहीं हो, तो भी याग तो अतिरात्र' ही कहलाता है। देखो तैत्तिरी संहिता ६/६/ | /१/२ 


शंका-अरे, अग्निष्टोम को ही उद्देश्य करके जितने धर्म तैत्तिरीय शाखा में बताये गये हैं, 
उतने धर्म वाजसनेयी शाखा में नहीं कहे गये हैं इसलिये तुम्हारे कहे अनुसार वाजसनेयी शाखा 
वालों के तैत्तिरीय शाखा के धर्मा का उपसंहार भी न्यायी बनता है, परन्तु यह उपसंहार न्यायी नहीं 
है कारण कि शिष्टाचार आदि का विरोध होता है । पंचाग्निविद्या के (छा. ५ ) ही उद्देश्य से कहा 
गया है। फिर भी यह छटा अग्नि का छान्दोग्य शाखा वालों का उपसंहार नहीं कर सकते उसी 
प्रकार आथर्वणिक शाखा के लोक एक रूप विषय में दूसरे रूप के धर्मों का उपसंहार नहीं कर 
सकते हैं। 


इस तरह पूर्व पक्ष प्राप्त हो तो सूत्रकार इसका उत्तर देते हुए कहते हैं कि 
स्वाध्यायस्य तथात्वेन समाचारेऽधिकाराच्च सर्ववच्च तन्नियमः ।३।३।३। 


वेद एक ही कर्म को शाखा भेद से भिन्न-भिन्न प्रकार का बोध करता है इसलिये अग्नष्टोम 
आदि कर्म भली भाँति- सभी आंगों के साथ, न्यून भी नहीं और अधिकभी नहीं इस तरह करने 
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क नियम है और होम की तरह अपने अधिकार की तरह कर्म करने का नियम है इसलिये 
स्वाध्याय अर्थात्‌ वेद के अनेक ही कर्म शाखा भेद से अलग-अलग तरह से मालुम पड़ते हैं 
इसलिये ऐसा नियम ज्ञात होता है कि अगिनिष्टोमादि रुपी सभी कर्म इसके अलग-अलग अंगों के 
साथ करने चाहिये, थोड़े भी नहीं और अधिक भी नहीं, इस तरह उस-उस प्रकार अर्थ है । जितने 
अंगों को आवश्यकता हो, उतने ही अंगों से याग संपूर्ण होते हैं इसलिये अधिक करने का प्रयोजन 
नहीं है, इसलिये आवश्यकता होते ही अंग सिद्ध करने में आते हैं। 


शंका-अरे, तुम कहते हो उस तरह दूसरे शाखाओं के धर्मों का भी उपसंहार संभव है ऐसा 
बताया गया है। 


समाधान- इसलिये सूत्रकार कहते हैं कि “अधिकारात्‌? अपनी शाखाओं का ही धर्म 
करने का प्रत्येक को अधिकार है इसलिये सभी शाखा वालों का अपने-अपने शाखा में बताये 
कर्म में ही अधिकार है । दूसरी शाखाओं में कहे कर्म में नहीं, इसलिये भी इस तरह का अपने 
कर्म करने का नियम है। 


सूत्र में आये 'च' दूसरे हेतु बताते हुए कहते हैं कि अपनी शाखा में बताये कर्म से अधिक 
कर्म करने में आये अथवा इससे थोड़ा कर्म करने में आये तो “इस कर्म का' (आप श्रौत सूत्र ३/ 
१२/१) इत्यादि प्रायश्चित का श्रवण भी अपनी शाखा का ही कर्म करना यह नियम का कारण 
है, इसलिये ही किसी समय दूसरी शाखा में कहा गया हो तो भी ये कर्म अव्यवस्थित विकल्प 
से कल्प सूत्र में कहे गये हैं । दृष्टान्त उदिते जुहोति अनुदिते जुहोति इस तरह दो विरुद्ध वाक्य है । 
इसमें जो सूर्योदय के पीछे और सूर्योदय के पहले होम करे उसको दूसरे वाक्य की तरह, इस तरह 
जो व्यवस्था की जाती है उसको व्यवस्थित विकल्प कहते हैं। इस तरह की व्यवस्था से दोनों 
वाक्यों का प्रामाण्य बना रहता है । इस प्रकार आचार- भेद से व्यवस्था करने में आती है, इस ही 
तरह यज्ञ में पत्थर लेते समय दो अलग-अलग मंत्र होते हैं, इसमें भी उपचार भेद से व्यवस्था 
की जाती है। 

(दो विरुद्ध वाक्यों में) जो विकल्प स्वीकार किया जाता है तो दोनों वाक्य व्यर्थ हो जाय, 
इसका जो उपसंहार किया जावे तो दोनों शास्त्र का अर्थ रूप बन जाय, इनसे भी उपसंहार को 
शंका नहीं करनी । (विकल्प स्वीकार करने में आठ दोष आते हैं (१) प्रमाणत्व का परित्याग 
(२) अप्रमाणत्व का परित्याग (३) परित्यक्त प्रमाणत्व का प्रत्युजू जीवन, (४) प्रकल्पित 
> नन 
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अप्रमाणत्व की हानि, ये चार दोष एक पक्ष में आते हैं दूसरे पक्ष में भी यही चार दोष आते हैं ऐसे 
आठ दोष होते हैं। उपसंहार करने से दोनों वाक्य प्रमाणभूत बन जायगें परन्तु यह इष्ट नहीं है। 


इस विषय में सूत्रकार दृष्टान्त देते हैं कि सर्ववत्‌' होम की तरह जिस तरह सपत सूर्य से 
लेकर सतौदन तक के होम दूसरे (ऋकू , यजु और साम ये) तीन वेदों में बताये तीन अग्नि 
(गार्हपत्य, आवहनीय और दक्षिणाग्नि) के साथ सम्बन्ध नहीं होने से और अथर्ववेद में कहे एक 
अग्नि के साथ सम्बन्ध नहीं होने से, अथर्ववेद के लोकों के लिये ही करने का नियम है, उस 
भाँति अलग- अलग शाखाएँ भी नियामक होने से उन-उन शाखाओं में कहे कर्मों में ही उन- 
उन शाखा वालों का अधिकार है इसलिये अपनी-अपनी शाखा में कहे गये धर्म से थोड़ा नहीं 
और अधिक नहीं इस प्रकार कर्म करने का नियम है, इस तरह अर्थ है, इस प्रकार उपासना में 
भी समझना जो रूप को उपासना'के प्रकरण में जितने धर्म कहे गये हैं उतने धर्मों से ही रूप की 
उपासना करनी, कारण कि इस प्रकार बताते जो प्रमाण है उनका अनुसरण करने का होता है, 
किन्तु दूसरी रूप कौ उपासना के प्रकरण में कहे गये बिना दूसरा रूप का असाधारण धर्मो का 
उपसंहार किया जावे तो मत्स्यावतार के उपासक को (रामावतार के) बाण, धनुष आदि की 
भावना करनी पड़ती है और (राम जैसा) पुरुष रूप के उपासक को (मत्स्य के) लक्ष योजन 
लम्बे सींग आदि की भावना करनी पड़ेगी। (शंका) अरे, अथर्वण उपनिषद्‌ में श्रीराम की 
उपासना में जो मत्स्य कूर्म आदि अवतार है, जो भू: भूवः स्व: तीन लोक हैं, उन श्रीराम को नमो 
नमः ' (राम तापनीय उ.प) इस वाक्य से श्रीराम के दूसरे अवतार भी है और दूसरे अवतारों के 
धर्म भी श्रीराम में आ जाते हैं। 


समाधान- तुम जो कहते हो यह बात सत्य है, दूसरे अवतारों का धर्म श्रीराम में आ पड़ता 
है, किन्तु इस सम्बन्ध में यह उद्देश्य है, यह रूप अन्तिम ब्रह्म स्वरूप है ऐसा जानकर जो उपासना 
करनी होती है इसलिये यही रूप का दूसरा अवतार है और वे अवतार रूप पृथक-पृथक्‌ ऐसा 
कर्म इसी उपास्य रूप ने किये है ऐसा विशेष जानना, किन्तु इसी उपास्य रूप में दूसरे अवतारों 
का धर्म भी है ऐसा मानना नहीं इसलिये उन-उन अवतार में उन-उन धर्म वाला स्वरूप है ऐसा 


` श्रुति से जाना जाता है। किन्तु सर्वत्र-सर्व अवतारों में उन-उन अवतारों में उन-उन धर्मो वाला 


नहीं होता है। इस आक्षेप में निरुपण प्रकार के भेद आदि तीन बाधक हेतु बताये गये हैं । (प्रकार 
भेद, अधिकार भेद और सम्बन्धि भेद ये तीन सर्व धर्मो का सर्व अवतारों में उपसंहार करने में 
बाधक हेतु हैं, जो इन हेतु को उपसंहार में बाधक नहीं माना जावे तो शाखा का अनुसरण करके 
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अग्निष्टोम आदि अंग का ही जो नियम है वह टूट जायेगा, इसलिए यहाँ भी अधिकार के नियम 
को स्वीकार करने की आवश्यकता है । 


(प्रत्येक को अपनी अपनी शाखा के अनुसार अपने-अपने अधिकार की तरह अपनी- 
अपनी शाखा में कहे धर्मो ही का ही उपसंहार करना, दूसरे शाखा में दूसरी शाखाओं में कहे गुणों 
का उपसंहार नहीं करना ऐसा सिद्ध हुआ तो फिर प्राणादि उपासना में दूसरी शाखाओं में कहे गुणों 
का उपसंहार नहीं होगा। ऐसी शंका किसी को हो तो भाष्यकार इसका परिहार करते हुए कहते 
हैं कि प्राणादि उपासनाओं में इतनी भिन्नता है जिस प्रकार अधिक कार्य करने में प्रायश्चित का 
श्रवण बाधक है, जिस प्रकार श्रीराम स्वरूपादिकी उपासनाओं में इन अवतारों में नहीं किये कर्मों 
का भावना करने में अपराध बाधक है और जिस तरह “एक प्रकार की आत्मा को ही दूसरी तरह 
की जानते हैं' (महाभारत १२/१२१/२७) इत्यादि वाक्य बाधक है उस तरह प्राणादि उपासनाओं 
में अधिक गुण का दूसरे उपसंहार करने में कोई भी यत्न बाधक दिखाई नहीं पड़ता है, इसलिये 
वहाँ उपसंहार कर सकते हैं। 


शंका- अरे, पुरुषादिरूप विग्रह ही शुद्ध ब्रह्म होने से यहीं स्वरूप दूसरे अवतारों में भी 
लीलाकर्ता है इस प्रकार का ज्ञान घटता नहीं (दूसरे स्वरूप का विग्रह भी शुद्ध ब्रह्म है इसलिये 
यही स्वरूप इस प्रकार है यह अंश में घटता नहीं है। 


समाधान- इस तरह शंका होने पर भाष्यकार समाधान करते हुए कहते हैं कि नहीं, ऐसा 

नहीं, कारण कि धर्मी-ब्रह्म का ज्ञान देने वाले के प्रमाण से ' यदेकव्यक्तमनन्तरुपम्‌' इस युक्ति 

कथन से शुद्ध ब्रह्म ही अनन्त रूपों में है ऐसा सिद्ध होता है। ब्रह्म रूपी वस्तु ही इस तरह की 

है इस कारण इसमें किसी प्रकार की शंका नदीं करनी (ब्रह्म एक है और यहीं श्रीरामचन्द्र का 

प्रकरण है और ये स्वयं भगवान्‌ है ऐसा श्रवण है, इसलिये इनमें विरुद्ध धर्म रहते हैं इस कारण 

. ये सर्व आकार धारण कर सकते हैं । इसलिये ये स्वयं दूसरे रूप से लीला कर सकते हैं ऐसा कुछ 
भी होने से इस विषय में संभव शंका करने जैसा कुछ नहीं है। 


ऊपर बताये विषय बराबर समझने के लिये भाष्यकार नियत पदार्थवादी नैयायिकों के 
अभाव का दृष्टान्त देते हैं। जिस प्रकार एक ही अयोन्याभाव अपने प्रतियोगी ऐसे अनन्त भाव 
पदार्थों की दृष्टि से अनेक रूप स्वीकार करते हैं, अनन्त प्रतियोगी वाले अनन्योन्या भाव और 
अत्यन्ताभाव रूप स्वीकार करते हैं और अभाव का अभाव रूप होने पर भी अभाव रूप में ही 
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स्वीकार किया जाता है उसी प्रकार यहाँ भी अपने प्रकृत विषय में समझो कारण कि अभावत्व 
एकता का प्रयोजन नहीं है और ब्रह्म रूपी पदार्थ का ज्ञान देने वाले प्रमाण उपनिषद्‌ ही इस भाँति 
एक ही ब्रह्म अनन्त रूप में लीला करता है ऐसा सिद्ध करते हैं। (ब्रह्म का प्रतिपादन उपनिषदों 
में हुआ है, इसलिये उपनिषद्‌ के वाक्यों से ही ब्रह्म के स्वरूप का निर्णय हो सकता है, इसलिये 
ब्रह्म एक है, ब्रह्म एक होते हुए भी वह अनन्त रूप में पृथक्‌-पृथक्‌ लीलाएँ करता है, यह बात 
उपनिषदों के प्रमाण से घटित होती है, जिस तरह अभाव एक है अभाव होते हुएभी अनन्त भाव 
रूपी प्रतियोगी के लिये अनन्त प्रकार का वर्णन किया जाता है!) 


अभाव प्रथम दो तरह का है (१) संसर्गाभाव और (२) (अन्योयाभाव, प्रथम प्रकार के तीन 
विभाग हैं। (१) प्रागभाव, (२) प्रध्वंसाभाव और (३) अत्यन्ताभाव, इस तरह अभाव चार प्रकार 
के होते हैं। अपने प्रकृत विषय में अन्योन्या भाव की बात आती है । “पटो घटे न' यह घट नहीं, ये 
प्रतियोगी विरोधी कहे जाते हैं, दृष्टान्त घट यह पट भाव का प्रतियोगी कहा जाता है । इसलिये अभाव 
के ज्ञान में प्रतियोगी का कारण है, घट यह पट व्यतिरिक्त सर्व पदार्थ नहीं है इसलिये अन्योन्याभाव 
स्वरूपतः है, अन्योन्या भाव होते हुए भी अनंत प्रतियोगी होने से अनन्त बनता है। जो अभाव की 
प्रतियोगिता तादात्म्य सम्बन्ध से अवच्छिन्न होता है वह अन्योन्या भाव है, इस प्रकार अन्योन्या भाव 
का लक्षण है। घटान्योन्याभाव घट का अन्योन्य रूप नहीं होता है, प्रतियोगी घट जैसे तादात्म्य- 
सम्बन्ध से नहीं हो, उस तरह के पट आदि में रह सकता है । किन्तु प्रतियोगी घट अपने में तादात्म्य 
पन के कारण रहने से यह अन्योन्याभाव मात्र घट में नहीं रह सकता है इसलिये घटान्योन्या भाव की 
घट में रहने वाली मात्र तादात्म्य सम्बन्ध होने से अवच्छिन्न-पहचान वाली जानी जाती है, अत्यन्ताभाव 
और अन्योन्या भाव का प्रतियोगी विरोधी जो पदार्थ होते हैँ वे अमुक एक सम्बन्ध से ही होते हैं। 
इसके अतिरिक्त दूसरे सम्बन्ध से पदार्थ ये अभाव का प्रतियोग नहीं करते, ये अभाव के साथ रह 
सकते हैं। दृष्टान्त-भूतल ऊपर समवय सम्बन्ध से घट नहीं है, घट का अभाव है, किन्तु संयोग 
सम्बन्ध से घट भूतल ऊपर रह सकता है। 


ब्रह्म का वर्णन तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में नीचे कहे अनुसार है, ' जिसने सर्वत्र प्रवेश किया है 
उस परमात्मा से दूसरा कोई पदार्थ अधिक अणु नहीं है, जो पर से पर है, जो महान्‌ से महान्‌ है, 
जो एक अव्यक्त अनन्त रूप विश्व पुराण और अन्धकार की दूसरी छोर है।' (तै. महानारायण 
उ.१.५) इत्यादि श्रुति प्रसिद्ध है । फिर ब्रह्म के विज्ञान को प्राप्त करने के साधनों के उपाय सर्व 
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उपासनाओं का श्रुति में जिसका निरुपण किया गया है । उसी प्रकार की उपासना ब्रह्म का विज्ञान 
देश के उस प्रकार का वर्णन किया गया है। ऐसा होने से एक शाखा में परमात्मा के कितने ही 
गुणों का निरुपण किया गया है और इससे दूसरी शाखा में दूसरे गुणों का निरुपण किया गया है 
ऐसा करने में क्या हेतु है ऐसा हमको तुमसे (पूर्व पक्षी को) पूछना चाहिये । एक शाखा में गुणों 
का जो वर्णन करने में नहीं आया है उसका कारण यह है कि उपसंहार से ये गुण प्राप्त होंगे ऐसा 
जो तुम (पूर्व पक्षी) कहते हो तो इस विषय में हम (सिद्धान्ती को यह कहना चाहिये, इस प्रकार 
हो तो थोड़े गुणों का निरुपण करने वाली श्रुति अपने बताये हुए उन गुणों को भी नहीं कहे, यह 
इस तरह उपासनाओं का फल ब्रह्म का विज्ञान उत्पन्न हुए करने का है इस प्रकार निर्णय ले लिया 
गया है इसलिये और यह ब्रह्म ज्ञान (तुम्हारे पूर्वपक्षी के मत का सर्वगुणों से उपसंहार करने से) 
एक प्रकार का होने से, जिस तरह घट सर्व समर्थ साधन हो तो ही उत्पन्न हो सकता है उस भाँति 
उपासना भी सर्व गुणों के अनुसंधान रूप साधन से ही हो सकती है, इसलिये सर्व गुणों का 
निरुपण करने वाली ही श्रुति उपासना का निरुपण करती है, परन्तु दूसरी श्रुति तो उपासना का 
नाम लेकर (गुणों का वर्णन किये बिना ही) ' उपासीत' उपासना करना, इतना ही कहा, गुणों को 
नहीं कहा, कारण कि आक्षेप से ये गुण प्राप्त होते हैं, अथवा जो गुण उपसंहार से प्राप्त होते हैं वे 
गुण श्रुति कहती है, (कारण कि ये गुण बिना उपासना के सिद्ध नहीं होते हैं । परन्तु श्रुति कितनेक 
गुणों का ही निरुपण करती है, उपसंहार करने के गुणों का निरुपण नहीं करती है। इस तरह 
उपासना श्रुति में ब्रह्म के कितनेक गुणों का निरुपण जो दूसरी तरह घटता नहीं है वह इस प्रकार 
बताती है कि ब्रह्म के एक रूप में दूसरे रूप के गुणों का उपसंहार दोष रूप है, इसलिये श्रुति के 
तात्पर्य का विरोध ही दोष है ऐसा अर्थ है। | 

(उपासना-श्रुति में ब्रह्म के कितने ही गुणों का जो निरुपण है वैसा दूसरा तात्पर्य हे ऐसी 
शंका करके भाष्यकार इसका निषेध करते हैं।) 


मात्र अपनी अपनी शाखा का अध्ययन करने वाले उपासना सिद्ध कर सकते हैं इसलिये सर्व 
शाखाओं में उपासना के प्रकार कहे गये हैं ऐसा जो पूर्व पक्षी कहे तो भाष्यकार कहते हैं कि इस प्रकार 
नहीं कहना कारण कि दूसरी शाखाओं का अज्ञान है इसलिये दूसरी शाखाओं में कहे गये गुणों का 
उपसंहार भी असम्भव है और इसलिये उपासना भी असंभावित हो जाती है। इसलिये इन उपासना 
से ही अपनी-अपनी शाखा में बताये प्रकार की उपासना में ही सर्व का अधिकार है और कहे प्रकार 
की उपासना में सबका अधिकार है और इसलिये इस उपासना से ही अपनी-अपनी शाखा में बताये 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग. 


धर्मों से विशिष्ट हुए ब्रह्म का साक्षात्कार होता है। दृष्न्त- तैत्तिरीय शाखा वाले और वाजसनेयी शाखा 
वालें आदि अपनी-अपनी शाखानुसार अग्निष्टोम करते हुए जिस तरह स्वर्ग मिलता है उस तरह 
(अर्थात्‌ ब्रह्म में सर्वत्र सर्व धर्म होते हुए भी थोड़े से गुणों के कथन बल से वहाँ कहे गये ही गुण द्वारा 
उपासना चरितार्थ होती है) ऐसा निश्चय होता है, इसलिये एकरूप में दूसरे रूप के धर्मों का उपसंहार 
ठीक नहीं है ? ऐसा निर्णय किया जाता है। 


इस प्रकार थोड़े धर्म वाले ब्रह्म का ज्ञान ब्रह्मज्ञान किस तरह हो सकता है ? इस शंका का 
समाधान करते हुए भाष्यकार कहते हैं । अपने चलते उपासना के प्रकरण में सर्वत्र ब्रह्म एक ही 
है अलग-अलग उपास्य रूपों का विज्ञान ब्रह्म का ही विज्ञान है । रूप, रस, गन्ध आदि गुणों वाली 
पृथ्वी में अलग-अलग पुरुषों के लिये एक पुरुष का ही एक-एक प्रकार पृथ्वी का जो ज्ञान है 
वह पृथ्वी का ज्ञान नहीं है। इस कारण (स्वल्प गुणों के ज्ञान से भी फल मिलता है यह बताने 
के लिये अलग-अलग स्थान पर उन-उन गुणों के कथन से ऐसा बताया गया है कि ब्रह्म में 
अनन्त धर्म रहते हैं। यह बात श्रुति में इस तरह कही गयी है । “परमात्मा की पराशक्ति विविध 
ही है ऐसा सुना जाता है, और यह स्वाभाविक ज्ञान क्रिया और बलक्रिया है।' (श्वे. ६/८) इस 
श्रुति में स्वाभाविकी' इस प्रकार शक्ति का विशेषण है इसलिये परमात्मा की शक्तियाँ अविद्याकल्पित 
है यह शांकर मत का खण्डन हो गया है। 


( भाष्यकार अपने किये सूत्र का व्याख्यान दृढ़ करने के लिये शंकराचार्य भास्कराचार्य 
' रामानुजाचार्य आदि भाष्यकारों द्वारा किये इस सूत्र का व्याख्यान ठीक नहीं यह बताने के लिये 
अब इन भाष्यकारों के मत को बताने के पश्चात्‌ इसका खण्डन करते हैं। कितने ही भाष्यकार 
इस सूत्र का व्याख्यान इस प्रकार करते हैं, आर्थवण शाखा के लोगों को विद्या के प्रति शिरोव्रत 
की अपेक्षा होती है। (मुंडक उपनिषद. ३/२/१0) में शिरोव्रत मस्तक ऊपर अग्नि को धारण 
करने रूपी अर्थववेद में प्रसिद्ध ही जो शिरोव्रत है उसको जिसने विधिवत्‌ किया हो उसको ही 
यह ब्रह्म विद्या बताना ऐसा कहा गया है और दूसरी शाखा के लोगों को इसकी अपेक्षा नहीं है 
इसलिये विद्या का भेद है, इस भाँति पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर सिद्धान्त कहा जाता है | शिरोव्रत यह 
अध्याय का धर्म है, विद्या का नहीं, यह किस भाँति ज्ञात होता है ? इस प्रकार बताने का कारण 
यह है कि “तथात्वेन स्वाध्याय के धर्म के अनुसार 'समाचारे' वेदव्रत का उपदेश करने वाले ग्रन्थ 
में आथर्वणिक इस शिरोव्रत को भी वेद के व्रत के समान मानते ला जिसने यह शिरोब्रत नहीं 
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किया उसने पढ़ा नहीं ' (मुण्डक ३/२/११) इस श्रुति में 'एतद्‌' शब्द है वह पहले बताये विषय 
का उद्देश्य है इसलिये और अधीते' इसमें अध्ययन शब्द है इसलिये यह शिरोव्रत अपनी शाखा 
के उपनिषद्‌ के अध्ययन का ही धर्म है ऐसा निश्चय होता है, इसलिये विद्या एक ही है यह बात 
दोष रहित है। 


दूसरे भाष्यकारों के ऊपर बताये व्याख्यान की अणुभाष्यकार नीचे कही टीका करते हैं। 
(ऊपर बताये शंकराचार्य आदि आचार्यो ने तीसरे सूत्र का व्याख्यान “विद्यायां धर्मशास्त्रम्‌') 
जैमिनि सूत्र २/४/१४ इस सूत्र के ऊपर शाबर भाष्य का अनुसरण करते हैं इसलिये यह 
प्रामाणिक बनता है, परन्तु यह अर्थ सूत्रकार के अभिप्राय से विरुद्ध है यह बताने के लिये 
अणुभाष्यकार आगे कहते हैं। 


दूसरे भाष्यकारों के द्वारा इस सूत्र का अर्थ दिया है उस पर विचार किया जाता है। यह 
शिरोब्रत विद्या का धर्म बनता है इसलिये विद्या का भेद नहीं हो है, कारण कि पहले बताये 
न्याय से (चोदना आदि में विशेष नहीं है ऐसा सिद्ध होने पर सर्व ब्रह्म विद्याओं का ऐक्य सिद्ध 
होता है और इसीलिये प्राणादि उपासनाओं में ' रेत: ' प्रभूती का जिरा एकार प्रवेश होता है उसी 
प्रकार ब्रह्म विद्या में यह शिरोत्रत का अधिक प्रवेश होता हैं, इसमें किर? प्रकार का दोष नहीं है 
इस न्याय से दूसरे धर्मों का भी उपसंहार हो सकता है । दूसरे स्थान पर £स शिरोव्रत का उपसंहार 
हो ऐसा कहा जा सकता है। शिरोव्रत का उपसंहार नहीं हो इसके लिये ही शिरोत्रत यह विद्या 
का धर्म नहीं है ऐसा बताया जाता है । इस प्रकार नहीं कहना उपक्रम और उपसंहार से विद्या एक 
है ऐसा निर्णय ही दिखायी पड़ता है । इसलिये दूसरे भाष्यकारों को इस सूत्र का किया अर्थ त्याग 


करने जैसा ज्ञात होता है। ८ 


शंका - दूसरे भाष्यकारों से किया सूत्र का अर्थ शाबर भाष्य का अनुसरण होने से 
प्रमाणिक है इस कारण इसका त्याग करने की बात सहन नहीं की जा र कती है, “पूर्व पक्षी यहीँ 
शंका करते हैं । अरे, शिरोत्रत यह अध्ययन का धर्म है, बिद्या का धर्म नहीं यह बात जिस तरह 
हे उस तरह भले रहे परन्तु शिरोत्रत यह विद्या का धर्म नहीं है वाक्य को बताने का प्रयोजन 
उपपंहार नहीं करने में कहा है ऐसा मानने में क्या अनुचित है १ 


समाधान-इस प्रकार शंका हो तो इसका समाधान यह है, दूसरे भाष्यकारो द्वारा किया 
अर्थ यही है जो इस सूत्र का अर्थ होता है तो तुम जो कहते हो उस प्रयोजन की कल्पना हो सकती 
RD 
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है, किन्तु इस तरह किया गया अर्थ ही सही नहीं है यह इस भाँति “स्वाध्याय का अध्ययन करना' 
(तै. आर. २/१५) इत्यादि श्रुति वाक्यों में 'स्वाध्याय' शब्द का अर्थ 'वेद' होता है यह बात 
प्रसिद्ध है और 'समाचर' शब्द का अर्थ विहित शास्त्र में जिसका विधान हुआ है वैसी क्रिया है, 
दूसरे भाष्यकारों द्वारा किये गये अर्थ में “स्वाध्याय ' और 'समाचर ' इन शब्दों के मुख्य अर्थ मैं बाध 
आता है, मुख्य अर्थ जहाँ तक सम्भव हो वहाँ तक इसका बाध करना अयोग्य है, फिर जो सूत्र 
का अर्थ दूसरे भाष्यकारो के बताये अनुसार हो तो इस सूत्र के भाष्य के आरम्भ में ' अग्निष्टोम 
को ही उद्देश्य करके जितने धर्म तैत्तिरीय शाखा में आये हैं। उतने वासनेयी शाखा में नहीं कहे 
गये हैं इत्यादि।' वाक्यों में जो शंका बतायी गयी है वह निवृत्त नहीं होती है। शंका- अरे, 
आधर्वण उपनिषद्‌ में तो इस प्रकार सुना है।' इस ब्रह्मा ने (नारायण ने) प्रश्न किया, अवतारों में 
सो सर्वश्रेष्ठ अवतार क्यों होंगे, जिससे लोक तुष्ट हो, जिसका स्मरण करके लोक इस संसार में 
से मुक्त होते हैं और यह अवतार ब्रह्मा है यह किस भाँति हो सकता है ?' इस नारायण देव ने 
ब्रह्मा को उत्तर दिया। (गोपाल उत्तरतापनी उ.१) इस प्रकार आरम्भ करके, मथुरा के स्वरूप का 
वर्णन करके उपनिषद्‌ कहता है, 'स्त्रियों-शक्ति के साथ कृष्ण जहाँ रहे थे वह मथुरा' (गोपाल 
उ. ता.२) सभी अवतारों में यह कृष्ण अवतार श्रेष्ठ है इस भाँति इस वाक्य से निरुपण होता है, 
श्रीभागवत में भी “ये सभी अवतार पुरुष के अंश और कला है, परन्तु कृष्ण भगवान्‌ स्वयं है' 
(भा. १/३/२८) इस तरह बताया गया है, “यदेकमव्यक्तमनन्तरुपम्‌' जो एक, अव्यक्त अनन्त 
रूपों वाला है, (महानारायण उपनिषद १/५) यह श्रुति में कहे प्रकार से तो सर्व तुल्य है ऐसा 
मालुम होता है। इसलिये एक ही प्रकार का निर्णय सम्भव नहीं, फिर ब्रह्म के अवयव नहीं 
इसलिये एक अंशी मुख्य और दूसरा अंश गौण बनता है ऐसा भी नहीं कह सकते । 


, समाधान- इस प्रकार शंका हो तो उसका समाधान कहते हैं, “सत्व जिसकी प्रिय मूर्ति 
है' (भाग. १०/८६/१५) “विशुद्ध सत्व आपक शान्त धाम है।' (भाग. १०/२४/४) इत्यादि 
वाक्यों से मालुम होता है कि भगवान्‌ के स्थान रूप सत्व नाम का कोई अप्राकृत प्रकृति के तीन 
गुण-सत्व, रजस्‌ और तमस्‌ आये सत्व गुण से भिन्न भगवान्‌ के धर्म रूप पदार्थ है, जिस प्रकार 
के रूप से भगवान्‌ कार्य करने की इच्छा करते हैं उस प्रकार के रूप वाला स्वरूप प्रकट करके : 
इसमें, लोहे के खण्ड में अग्नि प्रकट होती है उस तरह स्वयं प्रकट लिलत अत्ता ललत ` 
जिस-जिस अवतार में भगवान्‌ करते हैं बे-वे अवतार अंश कहलाते हैं, अवतार में विग्रह और 


इसमें प्रकट होने वाला ब्रहम-स्वरूप मालुम होता है, (१) विग्रह यह सत्वात्मक होने से धर्मरूप 
- < 178> ड 
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है इसलिये, (२) इस विग्रह में प्रकट हुआ स्वरूप ही ब्रह्म है इसालिये (३) विग्रह और इसमें 
आविष्ट हुआ अंश ही जो ब्रह्म रूप है वही अंशत्व है जिस तरह (सत्वादि रूप) अधिष्ठान की 
अपेक्षा रखे बिना शुद्ध साकार ब्रह्म स्वयं ही भक्त के लिये प्रकट होते हैं वे स्वयं पूर्ण भगवान्‌ 
कहलाते हैं और यही पूर्णता इसकी श्रेष्ठता है इसलिये ही ' सर्वत्र हाथ पैर' (गीता १३/१३) यह | 
रूप अपने में स्पष्ट रीति से दिखाने के लिये भगवान्‌ बालक आदि रूप में प्रकट हुए, इसलिये 
जिस-जिस प्रकार की लीला से विशिष्ट जो-जो बाल्य, पौंगण्ड (पाँच से दस वर्ष को अवस्था 
को पौगण्ड कहा जाता है और सोलह वर्ष तक की अवस्था को बाल्य कहा जाता है।) आदि 
अवस्था से विशिष्ट वे-वे रूप नित्य ही है इस तरह हमको जानना चाहिये । 


इस प्रकार जो सत्व अधिष्ठान बनता है तो फिर भगवान्‌ सच्चिदानन्द विग्रह काले है यह 
वाक्य सर्वत्र-दूसरी कल्पना अवतारों में विरुद्ध हो जायेगी। इस तरह नहीं कहना, कारण कि 
सत्व भी भगवान्‌ का धर्म होने से सच्चिदानन्द रूप है। इस कारण किसी तरह का विरोध नहीं 
है, मन्त्र आदि के अधिष्ठाता तो भगवान्‌ की विभूतियाँ है, यह सब प्रमाण है उस तरह भक्ति हंस 
में समझाया गया है । (भक्ति हंस “यह सब ग्रन्थ श्रीवल्लभाचार्यजी के पुत्र और ' अणु भाष्य के' 
उत्तर विभाग के कर्त्ता स्वयं श्री विट्लनाथजी द्वारा रचित है |) अथवा जिस तरह तेजस्त्व के लिये 
प्रकाश कां आश्रय सूर्य आदि प्रकाश से भिन्न है और प्रकाश धर्म के लिये अभिन्न है' (ब्र.सू. ३/ 
३/२८) इस सूत्र में बताये न्याय प्रमाण से भगवान्‌ के धर्म भी सच्चिदानन्द रूप होने से फल देने 
की इच्छा रखने वाले हीन अधिकारी उपासकों को भी फल देने के लिये भगवान्‌ ऊद्गीथादि रूपों 
में ऐश्वर्यादि रूप से रहते ही है और यही भगवान्‌ का विभूति स्वरूप कहलाता है। 


शांका- अवतारी बिना अवतार, पूर्ण स्वरूप और विभूति रूप इन तीनों विभागों का 
प्रयोजन नहीं है ऐसा मानकर पूर्व पक्षी शंका करता है। अरे, तुमने ही कहा है कि एक ही शुद्ध 
ब्रह्म ही अनन्त रूपों बालाहै इसलिये मत्स्यादि रूपों में भी सत्व अधिष्ठान बने तभी यह भगवान्‌ 
को साकार बनावे। इस कारण ब्रह्म भगवान्‌ निराकार स्वभाव वाला है ऐसा सिद्ध होता है 
इसलिये सत्व का अधिष्ठान बिना भगवान्‌ पूर्ण-मूल-स्वरूप में प्रकट होते हैं ऐसा कहना भी 
घटित नहीं होता है। 

समाधान- इस तरह जो शंका की जाती है तो हमको कहना चाहिये कि ऐसा नहीं, कारण 
कि सत्व ब्रह्म का-अधिष्ठान बनता है यह बात- श्रुति के प्रमाण से सिद्ध हुई है। इस कारण इसका 
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खण्डन हो सके ऐसा नहीं, ब्रह्म के स्वयं के अनन्त रूप है यह बात ' जो एक अव्यक्त और अनन्त 
है' (महानारायण उ.१.५) यह श्रुति में बताया गया है, भगवान्‌ का प्राकट्य तो भक्ति के लिये 
है और ये भक्ति अनेक प्रकार की होती है इसलिए उस-उस भक्ति के अनुरूप योग्य भगवत्प्राकट्य 
भी अनेक प्रकार का होता है। सर्गादि कार्यों के अधिकार वाले भक्तों के दूसरों की (भगवान्‌ 
बिना) की आसक्ति भी होती है और भक्तों का उपाधि वाला स्नेह होने के लिये अनन्त रूप से 
मत्स्यादि रूप भी भक्तों के लिये सत्व के अधिष्ठान से ही भगवान्‌ प्रकट होते हैं, किन्तु जो भक्त 
भगवान्‌ के स्वरूप में ही आसक्त हुए है उनके लिये भगवान्‌ स्वयं ही सत्व के अधिष्ठान बिना 
ही प्रकट होते हैं । इस प्रकार की परिस्थति है इसलिये ही भगवान्‌ निराकार है इस शंका का 
खण्डन हो गया। 


(भगवान्‌ श्रीकृष्ण श्रेष्ठ हैं और दूसरा स्वरूप श्रेष्ठ नहीं है यह स्पष्ट करते हुए भाष्यकार 
कहते हैं कि) इससे यह सिद्ध होता है। उपाधि युक्त स्नेह युक्त भक्तों के लिये ही भगवान्‌ 
मत्स्यादि रूप में प्रकट होते हैं यह बात प्रमाण से सिद्ध है इसलिये निरुपाधिक स्नेह वाले भक्तों 
के लिये ही श्री व्रजनाथ प्रकट होते हैं यह बात भी प्रमाण से सिद्ध है इसलिये सोपाधिक स्नेह 
वाले भक्तों को भी पुरुषार्थ का दान करने का कार्य आनुषंगिक है इसलिये और ' पुरुष विध: ' (तै. 
उ./२/५) इस प्रकार श्रुति है, इसलिये यही आनन्दमय रूप जो 'रसौ वै स: ' (तै. उ./२/७) 
इत्यादि श्रुति में वर्णन किया गया है वह निरुपाधिक स्नेह वाले (व्रजस्थ) भक्तों का विषय है, 
यही इस स्वरूप की श्रेष्ठता है। (सत्व के अधिष्ठान बिना, केवल आनन्दमय स्वरूप मुख्य 
अधिकारी (ब्रज भक्तों) के ज्ञान का विषय बनता है और उससे ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण की अवतार 
में श्रेष्ठता रहती है । मत्स्यादि रूप तो सोपाधिक स्नेह वाले भक्तों के लिये ही प्रकट होने से इसमें 
कृष्णावतार को श्रेष्ठता नहीं रहती है। इस तरह गुण के भेद से ब्रह्म का भेद नहीं हो सकता है 
इसलिये सर्व उपनिषदों में एक ही ब्रह्म का प्रतिपादन है यह सिद्धान्त निर्बाध है। 


दर्शयति च।३/३/४। 


(वेद्य) जानने योग्य जो ज्ञान मिलने वाला है वे पदार्थ एक हो तो विद्या एक ऐसा श्रुति 
बनाती है और उपासना प्रकारों के भेद से उपास्य पदार्थ भिन्न है ऐसा मानने में श्रुति दोष बताती 
_ हैं।वेद्य पदार्थ एक हो तो विद्याएँ एक ऐसी श्रुति 'सभी वेद जिस पद का वर्णन करते हैं' (कठ. 

२११५) इत्यादि वाक्य से बताती है और “जब यह वेद्य पदार्थ में ब्रह्म में जरा भी भेद करते हैं 
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तब उसको भय होता है (तै. उ.२/७/१) ' इस वाक्य से श्रुति बताती है कि उपासनाओं के प्रकार 
के भेद से उपास्य का भेद देखने में दोष है (तै. उ. २/७/१) के वाक्य में जो 'उत' है वह अव्यय 
है और इसका अर्थ ' भी ' है, अर्थात्‌ अरम्‌' अल्प भी जो अन्तर भेद करते हैं इस प्रकार अर्थ है। 


शंका - अरे, पूर्व सूत्र में कहा प्रमाण गुणों के उपसंहार में कोई भी स्थान प्रसंग प्राप्त नहीं 
होता है ऐसा सिद्ध हुआ, परन्तु गुणों का उपसंहार तो दिखाई पड़ता है । दृष्टान्त श्रीरामोपनिषद में 
“जो मत्स्य, कूर्म आदि अवतार हैं वे राम है।' 


(रामो. ता. ५) इस वाक्य से मत्स्य आदि अवतारों का श्री राम में उपसंहार हुआ है उसी 
प्रकार ' रघुवर्य, रावण का नाश करने वाले आपको नमस्कार ' (भा. १0/४0/२0) इत्यादि वाक्यों 
में ति.' इस पद का विषय व्रजनाथ में रघुवर्यत्व आदि का उपसंहार हुआ है। 


इस प्रकार शंका करके सूत्रकार उपसंहार का प्रयोजक रूप उपसंहार' इत्यादि सूत्र से 
बताते हैं। 


उपसंहारो5र्थाभेदा द्विधिशेषवत्समाने च।३।३।७। 


ऊपर बताये गये स्थलों में जो उपसंहार किया जावे वे भगवद्‌ रूप पदार्थ दोनों स्थल पर 
एक ही है इसलिये वेद की सर्व शाखाओं में बताये गये अग्निहोत्र होम में अग्निहोत्रत्व समान 
है समान होते हुए भी अग्निहोत्र विधि के शेष भूत अंगभूत कर्म अपने-अपने शाखा की तरह 
करने का होता है उसी तरह सर्वत्र ब्रह्म रूप पदार्थ एक है, एक होते हुए अलग-अलग अवतारों 
के उपासकों के उन-उन अवतार के असाधरण धर्मों से ही उपासना की जाती है। ऊपर बताये 
गये स्थलों में (रामो. ता. उ. और भागवत में) धर्मों का जो उपसंहार किया गया है वह तो दोनों 
स्थानों पर भगवद्‌ रूप पदार्थ अभिन्न है इसलिये इस प्रकार अर्थ है। 


शंका- अरे, जो इस प्रकार हो तो मत्स्य अवतार के विषय में धनुष बाण आदि और पुरुष 
अवतार के सम्बन्ध में शृंग आदि की भावना करनी पड़ती है। 


समाधान - इस प्रकार जो शंका हो तो सूत्रकार कहते हैं कि विधि शेषवत्‌' वेद यज्ञ को 
क्रिया का प्रतिपादन करता है, इसलिये आज्ञाप्रतिपादक विधि शेष है जिनके जैसे अग्निहोत्रादि 
कर्म, इसलिये अग्निहोत्रादि “विधि शेष कहे जाते हैं जिस प्रकार विधि शेष अग्निहोत्रादि कर्मो 
में अग्निहोत्रादि रूप धर्म समान है, समान होते हुए भी अपनी शाखा में बताये प्रकार ही 
<I> 





CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 








_ ` अग्निहोत्र करना होता है, दूसरी शाखा में बताये धर्मों का उपसंहार नहीं किया जा सकता है । उसी 


भाँति यहाँ भी भिन्न-भिन्न अवतारों के उपासक को उन-उन अवतार के असाधारण धर्मों से ही 
उपासना करनी होती है। दूसरे अवतार के धर्म से नहीं, ऐसा अर्थ है। 


(स्पष्टता के लिये भाष्यकार “तस्मात्‌ भारत सर्वात्मा' भागवत २/१/५ इस श्लोक को 
सुबोधिनी का अनुसरण कर दूसरा अर्थ करते हें 1) अथवा विधि शेषवत्‌ इसमें “वत्‌ प्रत्यय का 
अर्थ 'मतुप्‌' वाला है, अर्थात्‌ 'विधिशेषवान्‌' ऐसा अर्थ है। इस पक्ष में विधि शेष' यह षष्ठी 
तत्पुरुष समास है, विधि का अर्थवाद रूपी शेष वह विधिशेष अर्थात्‌ विधि का शेष अंग अर्थवाद 
है। (कारण कि विधिना च एक वाक्यत्वात्‌' जैमिनि सूत्र ३/४/९ इस तरह सूत्र है) अर्थवाद 
वाला एक ही कर्म जिस तरह होता है वहाँ उपसंहार करना होता है ऐसा अर्थ है। (चातुर्मास्य दृष्टि 
के चार पर्व है, वैश्व देव, वरुण घास, साकमेध और शुनासीरिय । अब एक श्रुति में वैश्वदेव याग 
का फल प्रजा है और दूसरी श्रुति में वैश्व देव याग का फल संवत्सर के अभिमानी देवता अग्नि 
की प्राप्ति है। इस तरह एक ही वैश्वदेव याग दो फल देने वाला है इसलिये इस याग में दो फल 
साधने वाले धर्मों का उपसंहार किया जाता है ।) 


यहाँ पर इस तरह समझना, एक श्रुति में एक कर्म का एक फल बताया है वहीं दूसरी श्रुति 


` में इसी कर्म का दूसरा फल कहा गया है । इस तरह होने से दूसरी श्रुति में बताये फल की इच्छा 
५. से भी यही कर्म करना होता है इसलिये इस फल के साधन वाले कर्म का उपसंहार किया जाता 


है, दृष्टान्त जो वैश्वदेव याग करता वह याग करने वाला प्रजा उत्पन्न करता है' (तै. ब्रा. १/४/ 
११) इस तरह को एक श्रुति का वैश्वदेव याग का फल है ऐसा कहती है। ' जो वैश्वदेव याग 
करते हैं वे संवत्सर के अधिष्ठाता अग्नि को प्राप्त करते हैं इसलिये वैश्वदेव याग करने वाले 
संवत्सर पर्यन्त के कल्याण की प्रार्थना करते हैं। इस तरह होता प्रार्थना करता है' (तै. ब्रा. १/ 
४/११) इस प्रकार दूसरी श्रुति कहती है। इन विषयों में इस प्रकार की रीति होती है (अर्थात्‌ एक 
कर्म के दो फल साधन वाले कर्मों का धर्मों का उपसंहार करना | ) 


अग्निहोत्रादि कर्म सर्वत्र एक ही है इसलिये अग्निहोत्रादि कर्मों का विधि के अंगभूत कर्मा 

का (दूसरे स्थान में) उपसंहार किया जाता है, कारण कि ये अंगभूत कर्मो का प्रयोजन एक ही 

है। इस तरह शंकराचार्य जो व्याख्यान करते हैं वह ठीक नहीं है, इसका कारण यह है, कि 

अग्निहोत्रादि कर्म अपनी-अपनी शाखाओं की रीति से करना होता है। इससे दूसरी रीति करने 
<182 >> हि 
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से प्रायश्चित करने का सुना है, इसलिये दूसरी शाखा में बताये धर्मों का उपसंहार करने का कहना 
शक्य नहीं है । प्राणादि उपासनाओं में अधिक गुणों का दूसरे स्थल पर उपसंहार करने में किसी 
प्रकार प्रायश्चित रूपी बाध नहीं आता है, इसलिये वहाँ उपसंहार करना शक्य है। सूत्र में आया 
“च' इस तरह की उपासनाओं का संग्रह करता है, वस्तुतः तो “च' पहले बताये गये अर्थ का 
अभेद ही बताता है । कारण कि दूसरी शाखाओं में कहे धर्मों का उपसंहार करने की प्रायोजन नहीं 
है यह बात वेद एक ही धर्म का शाखा भेद से भिन्न-भिन्न प्रकार का बोध कराता है इसलिये 
(ब्र.सू. ३/३/३) इस सूत्र में कहा गया है । उपसंहार करने में बाधक का अभाव और भिन्न-भिन्न 
फल ये कारण है यह बात इस सूत्र में कही गयी है। 


अन्यथात्वं शब्दादिति चेन्नाविशेषात्‌।३/३/६। 

(जो ब्रह्म में कमो का उपसंहार किया जावे तो ब्रह्म) अन्यथा अब्रह्म हो जाय, कारण कि 
ब्रह्म एक रस है ऐसा श्रुति कहती है। इस तरह जो कहा जाये तो नहीं, कारण कि ब्रह्म के 
प्रतिपादन में कोई भेद नहीं है । जिस तरह श्रुति निर्धर्मक ब्रह्म का प्रतिपादन करती है जही श्रुति 
इस तरह सधर्मक विरुद्ध धर्मों वाले ब्रह्म का भी प्रतिपादन करती है 1) 

शंका- अरे, उपास्यदेव ब्रह्मत्व की दृष्टि से एक है इसलिये पहले बताये न्याय की तरह 
उपासनाओं में गुणों का उपसंहार होता है परन्तु शान्त और क्रूर, तप और भोग आदि परस्पर 
विरुद्ध गुणों का जो उपसंहार किया जावे तो देवों के स्वरूप अन्यथा-अङब्रह्म होता है, इस तरह 
अर्थ है, इसका कारण ' शब्दात्‌! श्रुति है इसलिए एकत्व एक रसत्व आदि ब्रह्म के धर्म है ऐसा 
निरुपण करने वाली श्रुति है इसलिये ऐसा अर्थ है। 

समाधान-ऊपर की तरह शंका होने पर सूत्रकार समाधान करते हैं कि “न अविशेषात्‌' 
[ नहीं, कारण कि श्रुति में विशेष नहीं है, ब्रह्म एक रस है इस प्रकार जिस तरह श्रुति के बल से 
निर्णय होता है उसी प्रकार ब्रह्म विरुद्ध धर्मों वाला भी है इस तरह श्रुति से मालुम होता है ऐसा 
अर्थ है इसलिये ब्रह्म रूपी ये पदार्थ ही इस प्रकार का है ऐसा तात्पर्य है। 

न वा प्रकरणभेदात्‌ परोवरीयस्त्वादिवत्‌।३/३/७। 

अथवा धर्मों के उपसंहार से ब्रह्म अन्यथा नहीं होता है, कारण कि प्रकरण का भेद है, 

परोवरीयस्त्व आदि को तरह। ु 
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पूर्व सूत्र (३/३/६) में कही शंका का निराकरण 'वा' विकल्प के पहले कहे प्रकार से 
दूसरी तरह करना ऐसा जताते हुए सूत्रकार कहते हैं कि “न. वा. ' यह विकल्प दिखाते हुए 
सूत्रकार कहते हैं कि 'प्रकरणभेदात्‌' कारण कि प्रकरण का भेद हे । (ज्ञान के प्रकरण में ज्ञानी 
के लिये ब्रह्म के एक रसता की तरह वर्णन होता है, जब भक्ति के प्रकरण में भक्तों के अनुभव 
की तरह ब्रह्म का अलग-अलग तरह से वर्णन होता है, इस तरह प्रकरण के भेद से-अधिकारी 
के भेद से सभी घट सकता है।) 


यहाँ पर यह तात्पर्य है, श्रुति के प्रमाण से जितने धर्म ब्रह्म के कहे गये हैं उतने धर्मो वाला 
ब्रह्म है ऐसा मानना दिखायी देता है । इस तरह होने से जितने अधिकारी के जानने योग्य ब्रह्म का 
रूप जैसा हो, वैसे रूप का उस तरह के अधिकारी के लिये श्रुति प्रकरण भेद से निरुपण करती 
है, अर्थात्‌ ज्ञान के प्रकरण में अधिकारी को जैसा ब्रह्म का रूप जानने योग्य है उस तरह के लिये 
श्रुति निरुपण करती है।'' ब्रह्म देखा जा सकता है ऐसा नहीं, ग्रहण किया जा सकता है ऐसा नहीं 
(मुण्ड. १/१/६) इत्यादि श्रुति ज्ञानी के लिये ब्रह्म का निरुपण करती है, परन्तु भक्ति के प्रकरण 
में भक्त अनेक प्रकार के होने से जिन-जिन भक्तों को ब्रह्म का जैसा-जैसा अनुभव होता है वैसे- 
वैसे ब्रह्म का आथर्वण उपनिषद्‌ वर्णन करता है। 


सूत्रकार यहाँ दृष्टान्त देते हैं कि “परोवरीयस्त्वादिवत्‌' परोवरीयस्त्वादि की तरह (सोम 
याग चार तरह का है (१) एकाह, (२) अहीन, (३) साद्यस्क (४) सत्र दीक्षा उपसद्दृष्टि आदि 
अनेक दिवस तक किया जा सकता है, अनेक दिनों तक किये जाने पर भी एक ही दिन में जब 
सोमयाग किया जावे तब यह एकाह कहलाता है, दो रात्रि से लेकर दशरात्रि तक जो सोमयाग 
किया जाता है वह अहीन कहलाता है, एक ही दिवस में संकल्प से लेकर अवभृथस्रान तक का 
कर्म किया जाता है तभी यह साद्यस्क कहलाता है । ग्यारह और बारह रात्रि तक जो याग होता 


` है वह अहीन, और सत्र इस प्रकार दोनों कहलाते हैं । तेरह रात्रि से लेकर सहस्र (हजार) संवत्सर 


तक जो सोमयाग होता है वह सत्र कहलाता है। अहीन नाम के सोमयाग में और अहीन सत्र में 
उपसद्‌ इष्टि के दिवस को संख्या पहले निश्चित कर इन दिनों में अवान्तर दीक्षा का अंगभूत व्रत 
में स्तनपान करना होता है। 


(एक समय गाय के एक स्तन का दूध दोहन कर पीना, दूसरे समय दो स्तन को दोहकर- 
पीने का ऐसा प्रकार है) स्तनपान में स्तन की संख्या का विधान किया जाता है। यह अवान्तर 


लयर 
- 
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दीक्षा दो प्रकार की है। एक इस तरह की है, जो इस श्लोक में समृद्ध फल की इच्छा रखती है 
उसको आराग्र (बैल के चुभाने की आर. के मुख जैसी) अवान्तर दीक्षा लेनी होती है। सोम 
खरीदने के दिन की सायंकाल एक स्तन का पान, दूसरे दिन प्रात: दो स्तन का पान और सायं 
तीन स्तन का पान और तीसरे दिन प्रात: चार स्तनों का पान इस तरह स्तनों का पान करने से 
आराग्र अवान्तर दीक्षा सिद्ध होती है। यह पहले कही गयी है। इसके आगे परोवरीयसी वाक्य 
में दूसरी अवान्तर दीक्षा आती है। इसमें जो पान का व्रत है उसका क्रम विपरीत-उल्टा है। सोम 
खरीदने के दिन चार स्तनों का पान करना होता है 


दूसरे दिन प्रात: तीन स्तनों का पान और सायं दो स्तनों का पान करना होता है और तीसरे 
दिन प्रात: एक स्तन का पान होता है, इस प्रकार तीन दिनों के पान का क्रम होता है। 


“इस लोक में मुझे समृद्धि मिले' (तै.सं. ६/२/३) ऐसी इच्छा वाले पुरुष के लिये आराग्र 
अवान्तर दीक्षा पहले कही गयी है, उसके पीछे ' दूसरे लोक में मेरे को समृद्धि मिले ऐसी इच्छा 
वाले पुरुष के परोवरीयसी अवान्तर दीक्षा लेनी होती है, अर्थात्‌ पहले दिन चार स्तन का पान 
करना, पीछे दे स्तन का और पीछे एक स्तन का पान करना, यह परोवरीयसी नाम की अवान्तर 
दीक्षा है।' (तै.सं. ६/२/३) इस प्रकार श्रुति का वचन है, इस वचन दीक्षा के प्रकरण में आया 
होनेसे दीक्षा बिना स्तनों का पान किया जावे तो यह पान का व्रत परोवरीयस नहीं कहलायेगा। 
इस प्रकार आथर्वण उपनिषद्‌ आदि में आये भक्ति के प्रकरण वाले रूपों की भक्ति रहित पुरुष 
उपासना नहीं कर सकते हैं, ज्ञान के साधन के ढंग से विष्णु स्मरण आदि किये जाते हैं तो इसमें 
भक्ति नहीं है, इस विषय में श्रीविद्ठलनाथजी ने ' भक्तिहंस' नाम के ग्रन्थ में चर्चा की है। 
भाष्यकार दूसरी तरह सूत्र का व्याख्यान करते है। अथवा पूर्व सूत्र से सर्व रूपों में सर्व धर्म का 
परस्पर उपसंहार करना ऐसा प्राप्त हुआ, परन्तु यह एकान्तिक भक्त के अनु पन से विरुद्ध है, 
इसलिये न वा' इत्यादि सूत्र से सूत्रकार इस विषय में व्यवस्थित विकल्प कहते हैं | सर्व अवतार 
भगवान्‌ के ही अवतार है इसलिये ये सभी अवतारों में जिसकी साधारण सामान्य प्रकार, भक्ति | 
हो वह सर्व अवतारों में सर्वधर्म का उपसंहार भले ही करे परन्तु जो एकान्ती अनन्याश्रय वाला 
करण अति शय स्नेह के कारण एक ही रूप में लीन हो गया हो इसलिये 
नहीं है, इसलिये सर्व धर्मों का उपसंहार संभावित नहीं है । यह 
से कहते हैं। इस व्यवस्था में सूत्रकार हेतु बताते हैं कि 
इसलिये यहाँ प्रकरण भेद से अधिकार कहा गया है। ऐसा होने 

<< > 


भक्त है उसका अन्तः 
दूसरा रूप अन्तकरण में आता हीन 
बात सूत्रकार 'नवा' इस सूत्र भाग 
“प्रकरणभेदात्‌' प्रकरण का भेद हैं इस 
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री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


से उपासक आदि के करते एकांती भक्त को पहले कहा उस प्रमाण से उत्तम अधिकार है इस 
प्रकार अर्थ निकलता है। 


(सूत्रकार दृष्टान्त देते हैं कि) “परोवरीयस्त्वादिवत्‌' पर से भी पर श्रेष्ठ और वर से भी 
वरीयान्‌ अधिक उत्तम अर्थात्‌ “परोवरीयान्‌' अर्थात्‌ उद्गीथ (छान्दोग्य उपनिषद्‌ में उद्गीथ विद्या 
में अतिकुशल ऐसे प्रवहण जैबलि कहते हैं कि आकाशो उद्गीथः विद्या के अन्त में हयवेभ्यो 
ज्यायान्‌. आकाशादीः परायणम्‌। स एष परोवरीयान्‌ उद्गीथः स एषोऽनन्तः १/८/२। इस 
उद्गीथ विद्या में १/७/५। इत्यादि श्रुति में आंख में दिखता पुरुष आदित्य (छा. १/११/७) आदि 
प्रतीकों को उपासना भी कही गयी है इसलिये आदित्य रूप प्रतीक में ' हिरण्यश्मश्रु' (छा. १/ 
६/६) सुवर्ण की दाढी आदि गुण है। सामगति की जो परंपरा (छा. १/८) है उसकी विश्रान्ति- 
समाप्ति-आकाश पर होती है, कारण कि आगे साम की गति नहीं है। यह आकाश परोवरीयान्‌ 
कहलाता है। परोपवरीयस्त्व गुण से विशिष्ट हुए उद्गीथ के जो उपासक होते हैं उसको ' हिरण्यश्मश्रु' 
आदि गुण “परोवरीयस्त्व' से उत्तम लगता नहीं, इसलिये इस उद्गीथ में गुणों का उपसंहार नहीं 
करता है, इसलिये भाष्यकार कहते हैं कि अक्षिआदित्य आदि में आये ' हिरण्यश्मश्रुत्व' आदि 
गुणों वाले पदार्थ की उपासना भी उद्गीथोपासना जैसी है, उद्गीथोपासना होने पर भी जिसको 
उद्गीथ सर्व से उत्तम मालुम होती है उस उद्वीथ में ' हिरण्यश्मशरुत्व' आदि गुणों का उपसंहार 
परोवरीयस्त्व गुण से विशिष्ट हुए उद्रो की उपासना में नहीं करना | इस तरह प्रकृत विषय में 
भी समझना (अधिकार के अनुसार) गुणों के उपसंहारक अनुपसंहारक होते हैं। 


संज्ञातश्चेत्‌तदुक्तमस्ति तु तदपि।३/३।८। 


एकान्ती और अनेकान्ती भक्त की भी राम के उपासक के समान संज्ञा तो अविशिष्ट है 
इसलिये एकान्ती भक्त को भी धर्मो का उपसंहार करना योग्य है, इस प्रकार जो शंका की जाती 
है तो इसका उत्तर पीछे के सूत्रमें दिया गया है, जिस तरह उद्गीथोपासना नाम की संज्ञा एक होते 
हुए भी परोवरीय स्त्वादि उपासनाओं में धर्म का भेद होता है उसी तरह यहाँ भी संज्ञा एक होते 
हुए भी धर्म का भेद संभव है। | 


एकान्ती और अनेकान्ती भक्तों की भी श्री रामोपासक आदि संज्ञा एक ही होती है। 

इसलिये एकान्ती भक्त के भी धर्म का उपसंहार करना योग्य है। इस तरह की शंका हो तो इसका 

उत्तर “न वा प्रकरणभेदात्‌" (ब्र:सू. ३/३/७) इस सूत्र से ही कहा गया है। संज्ञा तो लौकिक है, 
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परन्तु अधिकार तो आन्तरिक है और यही अधिक बलवान्‌ है । एक संज्ञा है यह (धर्म भेद साधने 
का) हेतु सभी जगह घटता नहीं है ऐसा बताते हुए सूत्रकार कहते हैं कि ' अस्ति तु तदपि' जिसमें 
भेद है वैसी परोवरीयस्त्वादि उपासनाओं में उद्दीथोपासना नाम की एक ही संज्ञा है उस तरह 
एकान्ती और अनेकान्ती ऐसे भिन्न धर्म वाले भक्तों के रामोपासक नाम की एक ही संज्ञा घट 
सकती है। 


व्याप्तेश्च समञ्जसम्‌ ।३/३/९। 


ब्रह्म साकार और व्यापक है उससे सभी घटित होता है इस कारण यहाँ यह विचार किया 
जाता है, उपास्य रूपों के विषय में बाल्य, पौगण्ड आदि अव स्थाओं को भी कहा जाता है, ऐसा 
होने से उपास्य रूपों के विग्रह शरीर में, स्वरूप में न्यूनता और अधिकता आती है, इसलिये इन 
स्वरूपों के लिये बताये गये सच्चिदानन्दत्व घटता नहीं, कारण कि ये तो हमेंशा एक ही रूप में 
होता है और जो उपास्य रूप प्राकृत (त्रिगुणात्मक) बनता है तो सारा अघटित ही बनता है। इस 
प्रकार शंका होने पर सूत्रकार कहते हैं कि ' व्याप्तेः सर्वत: ' जिसके हाथ और चरण है। (श्वेता 
उ. उ.६) इत्यादि श्रुति से सिद्ध होता है साकार ब्रह्म ही व्यापक है सूत्र में आया “व' बताता है 
कि 'सर्वरस' (छा. ३/१४/२) इस श्रुति से मालुम होता है कि भक्तों के रसात्मकता से जिस तरह 
के ब्रह्म रूपी लीला रस का अनुभव होता है वह रूप क्रम से योग माया को दूर करके ब्रह्म प्रकट 
करता है। इसलिये बाल्यादिभाव घटता है, इसलिये सर्व योग्य है। इसलिये सिद्ध होता है कि 
जितने सभी धर्म कहे जाते हैं उतने सभी धर्मो वाला ब्रह्म है। 


शंका- आरे, बाल्यादि अवस्था रूपी सर्वधर्म ब्रह्म के होने से नित्य है ऐसा कहना पड़ेगा। 
यह बाल्यादि धर्म अलग-अलग भक्तों के अनुभव में आते हैं इसलिये ये धर्म भगवान्‌ की 
अलग-अलग क्रीड़ाओं में उपयोगी होते हुए भक्तों से विशिष्ट होते हैं । कृष्णोपनिषदू में एक ही 
भक्त को क्रम क्रम से अनेक लीलाओं का सम्बन्ध होता है ऐसा सुना है। हाँ, पूर्व लीला होने से 
इसके सम्बन्ध वाला भक्त भी नित्य बनता है ऐसा सुना है । इस प्रकार लीला और भक्त नित्य होने 
से इस भक्त के अगली लीला का सम्बन्ध होता है ऐसा नहीं कह सकते हैं। जो इस प्रकार कहें 
तो पूर्व लीला का नित्यत्व नष्ट हो जाय जो पूर्व लीला को नित्य मानें तो अगली लीला के सम्बन्ध 
वाला भक्त भिन्न है ऐसा होता है और यह परिस्थिति भक्त की अनेक लीला का अनुभव और 
इसको बताने वाले कृष्णोपनिषद्रूपी प्रमाण के विरुद्ध है | 
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समाधान- इसलिये सूत्रकार उत्तर देते हैं कि - 
सर्वभेदादन्यत्रेमे ३/३/१० 


लीला में आये सर्व पदार्थ ब्रह्म से भिन्न नहीं होने से (और ब्रह्म का एक होने से पूर्व लीला 
से अन्य लीला में-उत्तर कालीन लीला में भी यही पदार्थ है। 


लीला में आये सर्व पदार्थ ब्रह्म से अभिन्न है और ब्रह्म एक है इसलिये पूर्व लीला से 
अन्यत्र, उत्तर लीला में भी 'इमे ' यही, पूर्व लीला के सम्बन्ध वाला ही पदार्थ हैं ऐसा अर्थ होता 
है। 


यहाँ पर यह अभिप्राय है “यह परमात्मा वस्तुत: रस है' (तै. उ./२/७) इस श्रुति से और 
“परमात्मा सर्वरस' है छा. उ.३/१४/२ इस श्रुति से ऐसा निर्णय होता है कि ब्रह्म सर्वरसात्मक है, 
इसलिये जो विभाव अनुभाव आदि है । उससे यह रस सिद्ध होता है जिस प्रकार खडे और टेढे 
तन्तुओ से पट सिद्ध होता है उसी प्रकार (जिसका आलंबन लेकर रस उत्पन्न होता है वह 
आलंबन विभाव कहलाता है, इसीलिये तो विभाव अनुभाव आदि हैं उससे यह रस सिद्ध होता 
है जो रस को बढ़ाता है वह उद्दीपन कहलाता है।) जो रस है वह उद्दीपन विभाव कहलाते हैं 
दृष्टान्त वसन्त ऋतु, कटाक्ष, वेणुवादन आदि अनुभव को बढ़ाता है । इसलिये यह विभाव रस के 
साथ ह. होता है । इसलिये लीला के सर्व पदार्थ ब्रह्म से अभिन्न है इसमें किसी प्रकार का 
बाध नहीं हे । 


शंका- अरे, एक ही भाव वाले और विरुद्ध दिशा में रहने वाले दो भक्तों की भक्ति बढ़ती 
है तब एक ही समय एक ही प्रकार की लीला सहित भगवान्‌ का जो प्रादुर्भाव होता है उसका 
विचार करते हुए नीचे की शंका होती है। भगवान्‌ व्यापक है इसलिये इस तरह का उनका 
प्रादुर्भाव घटित हो सकता है, घटित होने पर भी लीला क्रे पदार्थ- भक्त आदि व्यापक नहीं 
इसलिये एक ही समय प्रादुर्भाव होने का घटेगा नहीं, दोनों ही भक्त समान कोटि के है, भगवान्‌ 
में माया स्वीकार करने पर भक्ति मार्ग में विरोध आता है (कारण कि भागवत २/९/ १0) में कहती 
है कि 'न यत्र माया' इत्यादि दोनों भक्तों में से एक भक्त के आगे माया से भगवान्‌ स्वयं प्रकट 
होते हैं ऐसा मानने में कोई प्रमाण नहीं है। इसलिये एक भक्त के आगे भगवान्‌ माया से सभी 
दिखायेंगे ऐसा कहना ठीक नहीं है। र 
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समाधान-इस शंका का-लीला के सम्बन्ध वाले पदार्थ व्यापक नहीं इस मान्यता से 
उत्पन्न शंका का दो सूत्रों (३/३/९/१०) से खण्डन हो गया है ऐसा जानना, ब्रह्म व्यापक है और 
लीला का ब्रह्म से अभेद है इसलिये लीला के पदार्थ व्यापक है अर्थात्‌ एक भक्त के आगे जिस 
प्रकार ब्रह्म के साथ लीला के पदार्थ प्रकट होते हैं इसी भाँति इसी समय दूसरे-दूसरे भक्त के 
सम्मुख भी प्रकट होते हैं, इसलिये सर्व योग्य है। 

शंका- अरे, व्यापकत्व की तरह पूर्ण आनन्द ऐश्वर्य वीर्य आदि भगवद्‌ धर्म भी भक्तों में 
दिखाई देता है, परन्तु यह प्रमाण नहीं, कारण कि दु:ख आने की संभावना से यह भक्त प्रभु की 
प्रार्थना करता है मूसलाधार वर्षा पड़ते ही व्रज भक्त भगवान्‌ को भजते थे ऐसा होने से व्यापकत्व 
भा भक्तों में दिखाई पड़ता है ऐसा नहीं कहा जा सकता है कारण कि दोनों ही विषय में परिस्थिति 
समान है। 


समाधान- इस प्रकार शंका होने पर सूत्रकार उत्तर देते हैं कि - 
आनन्दादयः प्रधानस्य ।३/३/११। 
आनन्द आदि धर्म धर्मी ब्रह्म के ही धर्म है। 


पूर्णानन्द ऐश्वर्य आदि प्रधान धर्मी ब्रह्म के ही धर्म है, लीला के पदार्थ तो धर्म के समान 
व्यापक बताये गये हैं, कारण कि व्यापक धर्मी ब्रह्म के अनागन्तुक-स्वाभाविक धर्म व्यापक हो, 
वैसा नियम है। धर्मों में किसी पूर्णानन्द आदि की संभावना नहीं है कारण कि ऐसा हो तो धर्म 
धर्मी बन जाता है और धर्मत्व नष्ट हो जाता है, इसलिये ही सूत्र में प्रधान ' पद रखा गया है, लीला 
के पदार्थ गुणभाव में प्रकट होते हैं, यह बताने के लिये (इस तरह ९ से ११ इन तीन सूत्रों के 
भक्ति प्रकरण में आये भगवद्‌ धर्मों का विचार किया गया | 


प्रियशिरस्त्वाद्य प्राप्तिरुप चयापचयो हि भेदे।३/३/१२। 


ब्रह्म में शुद्ध अभेद जिनको मालुम होता है उसी प्रकार लीलास्थ भक्तों के प्रिय शिरस्त्व 
आदि धर्मों का उपसंहार करना नहीं होता है कारण कि प्रिय मोद आदि वृद्धि और हास भेद हो 
तो ही संभव होता है। 

शंका- अरे, ज्ञानमार्गीय उपासक का जो प्रियत्वादि प्रकारक ज्ञान होता है उसका क्रम 
लेकर प्रियत्वादि धर्म शिरस्त्वादि रूप है । तस्यप्रियमेव शिरः ' इत्यादि तै. उ. २/५ इस प्रकार 
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आनन्दमयाधिकरण (ब्र.सू. १/१/११-१८) में निरुपण किया गया है । इसलिये लीला में रहे 
भक्तों को भी प्रियवादि ज्ञान होने से यहाँ भी भगवान्‌ के स्वरूप के (भक्तिमार्गीय) उपासकों को 
प्रियशिरस्त्वादि धर्मो का उपसंहार करना रहेगा। 


समाधान-इस तरह शंका करके सूत्रकार इस शंका का परिहार करते हैं कि “प्रिय 
शिरस्त्वाद्य प्रातिः "चित्त की शुद्धि अधिक कम होती है उस प्रकार हो तो प्रियत्वादि ज्ञान लीला 
में रहे भक्तों को संभव नहीं है, कारण कि ये भक्त सम्पूर्ण शुद्ध होने से चित्त शुद्धि को अपेक्षा नहीं 
रखते, भक्तों के प्रियस्त्वादि धर्मो का उपसंहार करने का होता नहीं, इसका इस प्रकार अर्थ है। 


(अब भाष्यकार दूसरी तरह सूत्र को कहते हैं ।) 


शंका-अरे, आथर्वण उपनिषद्‌ में कहे प्रमाण और पंचराग आश्रम में कहे प्रमाण से 
आनन्दमय परमात्मा को तो मनुष्य उपासना करते है उस मनुष्य के पुरुष रूप में पक्ष आदि का 
उपसंहार करना अयोग्य है। इसलिये आनन्दमयाधिकरण में पक्ष रूप ही कहा गया है इसलिये 
पुरुष रूप आनन्दमय किस प्रकार हो? और जो पुरुष-पुरुष आनन्दमय हो तो पीछे पक्ष आदि 
का उपंसहार क्यों नहीं हो? (यह एक शंका) (अब मिथ्यावादी द्वारा कौ दूसरी शंका दर्शायी 
जाती है) फिर, तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में आये 'मोद' और ' प्रमोद' ये दो शब्दों का अर्थ थोड़ा और 
अधिक आनन्द इस तरह हो और ये “मोद' और 'प्रमोद' एक ही समय विद्यमान्‌ होने से (उत्तर 
और दक्षिण इस तरह) देश भेद के कारण भी भिन्न होते हैं, इसलिये नित्य आनन्दरस ब्रह्म में भेद 
रुप कहना अयोग्य है। , 


शंका-इस प्रकार आशंका करके सूत्रकार इसका परिहार करते हैं कि “प्रिय शिरस्त्वादि' 
जो आथर्वण के उपास्य से प्रिय शिरस्त्वादि से विशिष्ट हुआ रूप भिन्न हो तो प्रियशिरस्त्वादि धर्म 
को प्राप्ति नहीं हो, परन्तु इस प्रकार नहीं, इस कारण आथर्वणिक उपासक को उपसंहार करना 
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करते समय ही निरुपण किया है। भक्तों का अलौकिक देह स्थिर रहे इसके लिये परमात्मा 
अन्नमयादिरूप में अलग-अलग स्थान पर प्रवेश करते हैं परन्तु जीव में तो आनन्दमय रूप से 
प्रवेश करते हैं ऐसा निरुपण किया गया है, जो कि आनन्दमय अधिकरण में ही यह अर्थ कहलाता 
है इसलिये शंका सम्भव नहीं है, शंका संभव होने पर गुणोपसंहार के प्रसंग में मिथ्यावादी द्वारा 


आपाततः शंका संभव है इसलिये बादरायण आचार्य ने यहाँ ये शंका बताकर इसका खण्डन 
किया है। 


शंका- अरे, उपास्य रूप को ही अविरुद्ध गुण हो उसका ही उपसंहार करना चाहिये 
विरुद्ध गुणों का नहीं, उस तरह पुरुष रूप में पक्ष (पंख) आदि धर्म विरुद्ध हैइसलिये इसका 
७पसंहार नहीं करना। 


समाधान- इस तरह शंका करके सूत्रकार कहते हैं कि - 
इतरे त्वर्थसामान्यात्‌ 11३ ।२ 1१३ । 
ब्रह्म रूप अर्थ एक समान है इसलिये पुरुष रूप में दूसरे धर्मों को विरुद्ध दिखायी पड़ने 
वाले धर्मो का भी उपसंहार करना। 


दूसरे पुरुष रूप में विरुद्ध मालुम पड़ता जो धर्म है उस धर्म का उपसंहार करना। पर- 
स्वरूप में मालुम पड़ता विरोध दूर करने के लिये सूत्र में तु' शब्द है। विरुद्ध दिखते धर्मा का 
उपसंहार करने का कारण बताते हुए सूत्रकार कहते हैं कि ' अर्थ सामान्यात्‌" अर्थ समान है 
इसलिये, अर्थात्‌ आनन्दमय रूपी पदार्थ, वे समान एक है इसलिये आनन्दमयाधिकरण में जो 
प्रियत्व आदि धर्मो के परोक्षवाद से रसात्मक के उपाय कहे गये हैं उन्हीं धमों का उपसंहार करना, 
किन्तु पुरुष रूप में पक्ष आदि धर्मों का उपसंहार नहीं करना-यह बताने के लिये सूत्रकार आगे 
सूत्र कहते हैं। 

आध्यानाय प्रयोजनाभावात्‌ ।३/३/१४। 

ध्यान के लिये (जितने गुणों की आवश्यकता है, उतने ही गुणों का उपसंहार करना, दूसरे 
धर्मों का नहीं) कारण कि इसमें प्रयोजन नहीं है। | 

आनन्दमय स्वरूप के प्रियत्व के प्राधान्य वाला भक्तिमार्गीय धर्म परोक्षवाद से (आनन्दमय 
अधिकरण में) कहे गये हैं उन सभी का ध्यान ही सम्पूर्ण ध्यान आध्यान कहलाता हैं । इस सम्पूर्ण 
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ध्यान के लिये जो धर्म उपयोगी है उन धर्मा का ही उपसंहार करना, दूसरे धर्मो का नहीं, इसका 
कारण बताते हुए सूत्रकार कहते हैं कि ' प्रयोजना भावात्‌।' ऐसा करने में प्रयोजन नहीं इसलिये 
इतने ही धर्मा से भक्तिमार्गी का ध्यान सिद्ध हो जाता है इसलिये अधिक उपसंहार करने का 


०३ 


प्रयोजन नहीं है इस तरह अर्थ है। 
दूसरे अनुपयोगी धर्मों का उपसंहार नहीं करने का दूसरा कारण बताते हुए सूत्रकार कहते हैं - 
आत्मशब्दाच्च ३/३१५। 


और आत्मन्‌' शब्द है इसलिये (प्रियप्राधान्य आदि धर्मों की ही भावना करना, शिर: पक्ष 
आदि की नहीं) 

“प्रिय हि' (तै. उ. २/५) इत्यादि वाक्यों में परोक्षवाद से कहे गये प्रिय प्राधान्य आदि धर्मों 
की ही भावना करनी परन्तु इस वाक्य में आये शिर: पक्ष आदि धर्मों की भावना नहीं करना, परन्तु 
इन धर्मों को कहने में तात्पर्य प्रयोजन नहीं, इस सम्बन्ध में सूत्रकार हेतु बताते है कि ' आत्मशब्दात्‌' 
'आत्मन्‌' शब्द है इसलिये ' आनन्द आत्मा है' (तै.उ. २/५) इस वाक्य में पूर्व बताये गये 
रसात्मक प्रिय प्राधान्य आदि धर्मों का आत्मा स्वरूप आनन्द है ऐसा कहा गया है। कारण कि 


आगे “यह वस्तुतः रस है' (तै.उ. २/७) इस तरह कहा जाएगा। रस स्थायी भाव है और यही 
आनन्दमय है। 


(तैतिरीय उपनिषद में शिर: पक्ष आदि का जो वर्णन है उसका तात्पर्य बताते हुए 
भाष्यकार कहते हैं कि) प्रियभगवान्‌ की लीला में भाग लेने वाले भक्तों के ज्ञान के प्रकार भी 
रसात्मक है इसलिये यह आनन्द रूप है, इस कारण उत्तम अधिकार नहीं होने से इसकी उपासना 
तो शिर: पक्ष आदि रूप में करनी ऐसा श्रुति का तात्पर्य है। इस कारण श्रुति ने निरुपण किया है। 
इससे मालुम पड़ता है कि जैसा परम्परा का सम्बन्ध भी उपासना करने योग्य है तब भी इस मूल 
पदार्थ का कितना सब महत्त्व कहना ? इस तरह होने से, उपासना मार्ग में जो पदार्थ की उपासना 


की जाती है वह विभूति रूप है किन्तु मूल रूप नहीं है ऐसा जो योग से प्राप्त नहीं होता' (भागवत 
११/२२/९) इस वाक्य से जानना। 


आत्मगृहीत्यधिकरण 


गत अधिकरण में कहा गया है कि तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में आनन्द: ' आत्मा इसमें “आत्मन्‌' 
19> 
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शब्द का प्रयोग हुआ है इसलिये भक्तिमार्गीय लोकों द्वारा प्रिय शिरस्त्व आदि का उपसंहार नहीं 
करना, अब ' आनन्दमय अधिकरण में आये ' आत्मा' शब्द वाले दूसरे वाक्यों का विचार इस 
अधिकरण में किया जाता है।) 


तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में अन्नमय आदि के वर्णन में इसके पुरुष विधत्व का निरुपण करके 
“जो यह प्राणमय है यही वह पूर्व के-अन्नमय के शरीर में रहने वाला आत्मा है।' (तै. उ. २/३) 
इस तरह इस उपनिषद्‌ में सर्वत्र कहा गया है । इसमें आनन्दमय तक “शरीर आत्मा' इस प्रकार 
बताया होने से संशय होता है कि यह कोई शरीराभिमानी जीव ही है या ब्रह्म ही है। पूर्व पक्षी 
कहता है कि यह 'शरीर' पद है इसलिये यह जीव ही होना चाहिये। और ऐसा हो तो फिर 
आनन्दमय का भी ब्रह्मत्व नहीं घटता है और भार्गवी विद्या में (तै. उ. ३) इस प्रकार बताया गया 
है कि अन्न ब्रह्म है ऐसा इसने जाना। (तै. उ. ३/२) इस तरह आरम्भ करके आनंदमय तक 
“आनन्द ब्रह्म है' ऐसा इसने पढ़ा (तै. उ. ३/६) इस श्रुति तक के वाक्यों से अन्न आदि का ब्रह्मत्व 
बताया गया है, इसलिये दोनों ओर यह बन्धन करने वाली रज्जु है । (एक ओर जीवत्व की प्रतीति 
और दूसरी ओर ब्रह्मत्व की प्रतीति) इस प्रकार दोनों ओर होने से श्रुति का विरोध आता है और 
इसलिये इस सम्बन्ध में निर्णय करना कठिन है। 


(सिद्धान्त) : इस तरह पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर सूत्रकार कहता है कि : 
आत्मगृहीतिरितरवदुत्तरात्‌ 1३/३/१६ | 


(शारीर इस पद के पास होने से श्रुति में) जीव की तरह आत्मा का भी ग्रहण किया गया 
है वह सर्व से उत्तर-अन्तिम-आनन्दमय पदार्थ है। इसलिये “इतरवत्‌' जीवन की तरह 
' आत्मगृहीतिः ' ' आत्मा का ग्रहण' “यही इसके शरीर में रहने वाला आत्मा है' (तै. उ. २/३) 
इस तरह यह बताया गया है, वे आनन्दमय पदार्थ सर्व से उत्तर-आखिरी है इसलिये, “जो यह 
है वह पूर्व का शरीर आत्मा है' (तै. २/२) इस प्रकार तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में सर्वत्र कहा गया है 
इसलिये अन्नमय आदि सर्व से आनन्दमय उत्तर-आखिरी, श्रेष्ठ है, इसलिये श्रुति में जीव की तरह 
आत्मा का वर्णन किया गया है ऐसा अर्थ है। अन्नमयादि सर्व पदार्थों में आनन्दमय पदार्थ ही कहने 
में आया है। उन-उन शरीर के अभिमानी समान इस तरह जीत की भोति' शरीर आत्मा इस 
प्रमाण से बताया गया है। यह प्रमाण है वह सारा ' आनन्दमय अधिकरण' में (१/१/११/१८) 
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तैत्तिरीय उपनिषद्‌ के इस प्रकरण में (शारीर आत्मा) इस वाक्य की तरह ' अन्योऽन्तर 
आत्मा' इस प्रकार दूसरा वाक्य है तो इन दो वाक्यो में से किस वाक्य के ' आत्मन्‌' शब्द का सूत्रकार 
इस सूत्र में विचार करते हैं इसका निर्णय नहीं हो सकता है इसलिये भाष्यकार इस सूत्रका दूसरा अर्थ 
करते हैं। अथवा ' अन्य: अन्तर: आत्मा' (तै. २) इस प्रकार अन्नमय से अन्यत्र सभी जगह बताया 
गया है इसलिये पहले जिसका (प्राणमय से विज्ञानमय तक का) निरुपण किया गया है वह दूसरा 
* पदार्थ (इतरः) है ऐसा कहते हैं। “यः पूर्वस्य ' इस श्रुति से उत्तरात्‌ पहले निरुपण कराये प्राणमयादि 
की तरह प्रकृत-आनन्दमय पदार्थ का भी “पूर्व की आत्मा' इस तरह जो कथन है वह “उत्तरात्‌' 
आखिरी पदार्थ है इसलिये शेष अर्थ पूर्व की तरह है। 


अन्वयादिति चेत्स्यादवधारणात्‌।३/३/१७। 


(आनन्दमय विषय में “शारीर आत्मा' यह जो कहा गया है। उसका कारण यह है कि 
आनन्दमय ब्रह्म व्यापक रीति से सर्व शरीर में व्यापक है। इस भाँति कहा जावे तो हमको कहना 
चाहिये कि नहीं, आनन्दमय ही सर्व शरीर का अभिमानी है, इसका कारण यह है कि “एषएव' 
यही इस प्रमाण से निश्चित किया है।) 


(पूर्व पक्ष) अरे, तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में सर्वत्र ' अन्य अन्तर: आत्मा’ (तै. उ. २) इस श्रुति 
से अन्नमयादि प्रत्येक भिन्न है ऐसा निरुपण होने से और ' शारीर! पद है इसलिये भिन्न-भिन्न जीव- 
आत्मा शरीर का अभिमानी है इस प्रकार सर्वत्र कहा गया है। आनन्द मय के सम्बन्ध में भी जो 
इस तरह 'क्षरीर आत्मा' इस प्रकार बताया गया है। वह तो ब्रह्मत्व-व्यापकल्व से आनन्दमय 
सर्वत्र रहता है इसलिये-सर्व शरीरों में आनन्दमय का सम्बन्ध इसलिये होता है। 


(सिद्धान्त )- इस तरह शंका हो तो उसके निवारण के लिये सूत्रकार अपने मत के 
समर्थन में युक्ति देते हैं कि 'स्यात्‌' इत्यादि।' स्यात्‌ आनन्दमय ही वे सभी शरीरों के अभिमानी 
है इस प्रकार अर्थ है। इसका हेतु कहते इए सूत्रकार कहते हैं कि “अवधारणात्‌” निर्धारण है 
इसलिये, “एषएव' (तै. २) इस वाक्य में 'एव' ही पद है इसलिये आनन्दमय बिना के सभी 
पदार्थ का निषेध करके आनन्दमय ही आत्मा है इस तरह निर्धारण किया जाता है इसलिये इस 


` प्रकार अर्थ है। 
क ४ ६ कायख्यानाधिकरण द छे 
_ 'अब अन्नमय आदि पदार्थ, शांकर दर्शन में मानने में आता हैं इस प्रमाण से कोश नहीं, - 
८191 
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किन्तु विभूति है, यह बताने के लिये तीसरे अधिकरण का आरम्भ है । तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में इस 
प्रकार पाठ है- इन आत्मा में से आकाश उत्पन्न हुआ है' (तै.उ. २/१) इस तरह आरम्भ करके 
वायु अग्नि, जल आदि महाभूतों की सृष्टि का निरुपण करके श्रुति कहती है कि 'पृथ्वी में से 
औषधियाँ, औषधियों में से अन्न, अन्न में से पुरुष, यह पुरुष अन्नरसमय है ।' (तै.उ. २/१) इसके 
आगे अन्न की उत्पत्ति और लय का कारण कहकर श्रुति कहती है ' जो अन्न को ब्रह्म के समान 
उपासना करता है' (तै. उ. २/१) आगे ऊपर भृगु और वरुण के संवाद में भी ' अन्न को ब्रह्म के 
समान इसने जाना' (तै. उ. ३/२) इस प्रकार कहा गया है । इस प्रकरण में यह पुरुष अन्नरसमय 
है श्बै उ. २/१। इस वाक्य में पहले बताये गये पदार्थ ही पुरुष है अथवा इससे भिन्न पदार्थ पुरुष 
है अथवा इस तरह संशय होता है । इसमें क्या ठीक है ? 


(पूर्व पक्ष) पूर्वोक्त पदार्थ ही पुरुष है, कारण कि 'स वा एष' (तै. उ. २) वह इस वाक्य 
से पूर्वोक्त पदार्थ ही पहचाना जाता है । इसमें ब्रह्मत्व की दृष्टि से उपासना करनी, इस अभिप्राय 
से अन्न आदि की ब्रह्म के समान स्तुति करने में आयी है । इस तरह पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर सूत्रकार 
कहते हैं कि - 


कार्याख्यानाद पूर्वम्‌ ।३/३/१८। 
१. पूर्व अन्न कार्य पुरुष का कथन नहीं ' आख्यानात्‌' इसलिये आगे कही वस्तु अतिरिक्त है 


२. श्वास लेना, बोलना आदि कार्यो से एक ही आत्मा का वर्णन है ' आख्यानात्‌' इसलिये 
ये पदार्थ पूर्वोक्त पदार्थ से भिन्न हैं। 


१. प्रथम आख्यान पूर्व अन्न कार्य पुरुष का कथन नहीं, इसलिये “यही यह' (तै. उ. २) 
इस वाक्य में आगे की श्रुतियों में जिसका ब्रह्म के स्वरूप का प्रतिपादन करने की इच्छा है वह 
अन्न रूप का ही कथन है किन्तु पूर्व में पहले बताये अन्न मय पुरुष का नहीं इस प्रकार अर्थ है। 
“यही यह' इस प्रकार प्रत्यभिज्ञान-पहचान है ऐसा जो तुमने कहा, वह ठीक नहीं, कारण कि 
“अन्न में से पुरुष' (तै.उ. २/१) इस वाक्य से आधि भौतिक पुरुष का निरुपण किया गया है “यही 
यह” इस वाक्य से आध्यात्मिक पुरुष का निरुपण किया गया है और आधिभौतिक और 
आध्यात्मिक ये दो भेद हैं इसलिये संशय नहीं हो इसके लिये श्रुति कहती है कि वै' निश्चय 
से “एष: ' वक्ष्यमाण (बताया जाने वाला पुरुष “सः ' आध्यात्मिकत्व से प्रसिद्ध अन्नरसमय है। 
जो इस प्रकार नहीं हो तो ब्रह्मात्मक तप रूपी साधन से अधिकार सम्पन्न होने पर अन्न ब्रह्म है 
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` ऐसा इसने जाना' (तै. ३ ३/२) । इस प्रकार श्रुति नहीं कहती है। ' अन्न यह ब्रह्म है' इस तरह 


अन्न को स्तुति की जाती है, ऐसा नहीं करना, कारण कि ऐसा मानने से श्रुति को वंचक होने का 
प्रसंग आता है और आनंदमय के ज्ञान तक तप रूपी साधन का निरुपण है इसलिये ही “य: 
पूर्वस्य' (तै. उ. २/६) इस प्रकार इसके आनन्दमय का भी आत्मा आगे बताया गया है। वह तो 
आधिदेविक आनन्दमय है। 


अब भाष्यकार सूत्र का दूसरी तरह से व्याख्यान करते हैं अथवा वाजसनेयी शाखा में “यह 
आत्मा है इस प्रकार उपासना करनी ' (बृ. उ. १/४/७) इस तरह आरम्भ करके 'जो यह आत्मा 
(प्राणादिक से) ' अधिक अन्दर है यह आत्मा पुत्र से अधिक प्रिय है और लोक में प्रिय समान 
प्रसिद्ध दूसरे सबसे अधिक प्रिय है' (बृ. उ. १/४/७) इस वाक्य के आगे आत्मा बिना के दूसरे 
पदार्थ प्रिय नहीं, इस प्रकार निरुपण करके “ईश्वर ही वास्तव में' इस प्रकार प्रिय है इसलिये 
आत्मा के ही समान उपासना करनी। (बृ. उ. १/५/८) इस तरह कहा गया है। इस प्रकरण में 
आत्मा के कारण सर्वप्रिय बनता है इसलिये ' आत्मा' पद से जीवात्मा का ही उपासना का विधान 
होता है कि “ईश्वर ' पद से परमात्मा का विधान होता है इस प्रकार संदेह होता है । यहां क्या ठीक 
है ? (पूर्व पक्ष) जीवात्मा की ही उपासना का विधान है क्यों ? जिस प्रकार बृहदारण्यक- 
उपनिषद में दूसरे स्थल में (२/५) पुत्र आदि आत्मा को प्रिय लगते हैं ऐसा कहने से जीवात्मा 
का ही प्रियत्व कहा जाता है उस भाँति यहाँ भी “पुत्र से अधिक प्रिय' (बृ. उ. १/४/८) इत्यादि 
कथन से जीवात्मा ही होना चाहिये । 


(सिद्धान्त) -इस प्रकार पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर सूत्रकार कहते हें कि ' कार्यख्यानाद 
पूर्वम्‌' कार्यैराख्यानं कार्याख्यानम्‌' इस प्रकार तृतीया तत्पुरुष समास है । बृहराण्यक उपनिषद्‌ में 
इस वाक्य के पहले इस तरह कहा गया है, “प्राण की क्रिया करते हुए ही आत्मा ' प्राण' नाम वाला 
होता है, बोलते 'वाक' नाम वाला होता है, देखने से चक्षु नाम वाला होता है, सुनने से ' श्रोत्र' 
नाम वाला होता है, मनन करने से “मन' नाम वाला होता है, इस आत्मा के 'प्राण' आदिनाम 
(श्‍वासोच्छ्वास) आदि कर्मों से ही हुए हैं। (ब्‌. उ. १/४/७) इस प्रकार श्वास लेना, बोलना 
आदि कार्य से समग्र प्राण, वाक्‌ आदिरुप एक ही आत्मा का व्याख्यान कथन है - इसलिये 
“अपूर्वम्‌' पहले का पदार्थ नहीं, पहले तो पुत्र, धन आदि के अभिमान की दशा में ' अरे, लोक 


20 


में प्रसिद्ध है कि पति के प्रयोजन के लिये पतिप्रिय नहीं होता है बृ उ.२/४/५ | समान कहलाता 


' है उससे भिन्न पदार्थ इत्यादि वाक्य में जो प्रिय के यहाँ ' आत्मा' शब्द का अर्थ है। जगत्‌ में 
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वास्तव में प्राण-वायु, वाक्‌ इन्द्रियादि ही उन-उन शब्दों से जानी जाती है परन्तु जीव इस प्रकार 
जाना नहीं जाता इसलिये ही जीव से भिन्न है। इसलिये आगे श्रुति कहती है कि ईश्वर ही इस 
प्रकार-अधिक प्रिय होता है । (बृ. उ. १/४/८) इसलिये ही ईश्वर से ही “जो यह आत्मा प्राणादिक 
से - जीव से अधिक अन्दर है वह अन्य सभी से प्रियतर है' (बृ. उ. १/४/८) इस प्रकार श्रुति 
कहती है। जीवात्मा भीतर रहता है। इससे भी अधिक अन्दर रहने वाला पदार्थ पुरुषोत्तम का 
स्वरूप ही होता है। इस प्रकार ईश्वर ही सर्वरूप बनता है ऐसा सिद्ध करने से विग्रह ही आत्म 
रूप है ऐसा सिद्ध होता है, इसलिये अविकृतत्व परमानन्दत्व आदि धर्मों का अवतीर्ण स्वरूप के 
सम्बन्ध में उपसंहार करना। 


अरे, विग्रह में शरीर में चक्षु श्रोत्र आदि परस्पर विलक्षण मालुम होते हैं और आत्मा तो 
एक रस है इसलिये कर्मो द्वारा जो नाम (प्राण, चक्षु आदि) कहे गये हैं वे ब्रह्म में नहीं घटते हैं। 
(अर्थात्‌ वृक्ष और पुष्प जिस प्रकार भिन्न है उसी प्रकार स्वगत द्वैत आ जाएगा।) 


इस तरह शंका करके सूत्रकार उत्तर देते हैं कि - 
समान एवं चाभेदात्‌ ।३/३/१९। 


श्रोत्र चक्षु आदि परस्पर भिन्न मालुम पड़ते हैं भगवान्‌ एक रूप ही हैं, कारण कि चक्षु आदि 
ब्रह्मत्व के लिये परस्पर भिन्न नहीं सूत्र में आये 'च' का अर्थ ' अपि' भी होता है। अर्थात्‌ ऐसा 
होते हुए श्रोत्र चक्षु आदि भिन्न दिखते हैं, दिखते हुए भी भगवान्‌ समान-एक रूप ही है, नहीं कि 
विषम-भिन्न रूप इसका कारण देते हुए सूत्रकार कहते हैं कि ' अभेदात्‌' अभेद है इसलिये चक्षु 
आदि इन्द्रियाँ ब्रह्म रूप हें इसलिये परस्पर भेद नहीं है, ऐसा अर्थ है। 


यहाँ यह अभिप्राय है, मैं तो इन उपनिषदों में वर्णन किये पुरुष के विषय में पूछता हूँ। 
(बृ. उ. ३/९/२६) इस प्रकार श्रुति है इसलिये ब्रह्म का स्वरूप उपनिषदों से ही जाना जा सकता 
है । श्वास लेने से परमात्मा प्राण कहलाता है, बोलते वाकू कहलाता है ।' बृ. उ. ३/४/७। इत्यादि 
श्रुतियाँ कहती हैं कि अलग-अलग इन्द्रियों से ग्रहण हो तो पदार्थों को ब्रह्म स्वरुप से ही ग्रहण 
करते हैं इसलिये ब्रह्म उन-उन (प्राण, वाकू आदि) शब्दों से पहचाना जाता है और ब्रह्मत्व 
व्यवहार का विषय बने तो ही यह अलग-अलग शब्दों से पहचाना जा सकता है । ब्रह्म के विषय 
में यह व्यवहार इस भाँति संभव है। “पुत्र से भी यह अधिक प्रिय' (बु. ३ १/४/८) इत्यादि 
वाक्यों की एक वाक्यता से मालुम होती है कि जिसका भगवान्‌ में निरुपाधिक स्नेह होता है वहो 
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भगवान्‌ के विषय में व्यवहार कर सकता है। यह व्यवहार अवतार रूप में प्रकट हुए भगवान्‌ 


- के विषय में ही सम्भव है। इस तरह होने से भगवान्‌ के विग्रह में भक्तों के आये अलग-अलग 


अवयव विषय के भेद से जिस-जिस प्रकार से का व्यवहार करता है उस-उस प्रकार से यह एक 
ही अखण्ड सच्चिदानन्द रूप ब्रह्म है ऐसा अर्थ होता है इस तरह का पदार्थ लोक में प्रसिद्ध नहीं 
है इसलिये असम्भावना होती है वह नहीं हो इसके लिये आगे श्रुति कहती है कि 'ईश्वर ही इस 
प्रकार का होता है।' (बू. उ. १/४/८) ईश्वर इस प्रकार होता है इस श्रुति से सिद्ध होता है कि 
भगवान्‌ के प्रकट स्वरूप में व्यापकत्व एक रसत्व सच्चिदानन्दत्व आदि धर्मो का अनुसंधान 
करना और भगवान्‌ के अप्रकट स्वरूप में भी इन धर्मों का अनुसंधान करना। 


अब भाष्यकार सूत्र की दूसरी योजना बताते हैं। इस प्रकार होने से आविर्भाव में और 
अनाविर्भाव में भी ईश्वर 'समानः' समान है। आविर्भाव की स्थिति में भगवान्‌ कितने ही 
आगन्तुक धर्मों को ग्रहण करके प्रकट होते हँ ऐसा नहीं कह सकते। अनाविर्भूत स्वरूप भी इस 
तरह आविर्भूत प्रकार से ही अभिन्न है इस तरह का इस सूत्र का अर्थ सूत्रकार को अभिमत है 
ऐसा जानना। सूत्र में आये “च' से ब्रह्म विरुद्ध धर्मों का आश्रय है इस सम्बन्ध में भी कहा गया 
है। इस तरह भगवान के साक्षात्‌ प्रकट स्वरूप के विषय में पूर्ण अनन्त धर्मों का इसके उपासक 
को उपसंहार करना ऐसा सिद्ध हुआ। 


अवतारों की उपासना आदि में गुणों का उपसंहार करने के विषय में विचार करके आवेश 
की उपासना का अब विचार किया जाता है। अब जब जिस तरह भगवान्‌ को कार्य करने की 
इच्छा होती है उस जीव में भगवान्‌ स्वयं ही प्रवेश करते हैं, इस समय भगवान्‌ के आवेश के 
लिये भगवान्‌ के कितने ही धर्म भी जीव में प्रकट होते हैं, जिसमें उपासक को ब्रह्म के सभी धर्मों 
का उपसंहार करना कि नहीं यह शंका होती है। इस शंका का समाधान सूत्रकार दो (२०-२१) 
सूत्रों से विकल्प से करते हैं, इसमें सूत्रकार प्रथम विधिपक्ष कहते हैं कि - 


संबन्धादेवमन्यत्रापि 1३ 1३ 1२01 
जीव की भी ब्रह्म की तरह उपासना करना, कारण कि इसमें भगवान्‌ के आवेश रूप का 
सम्बन्ध है 'अन्यत्रापि' जीव में भी ' एवम्‌' ब्रह्म को तरह उपासना करनी, इसका कारण 
_संवन्धात्‌' सम्बन्ध है इसलिये, जिस तरह तपाये लोह खण्ड के गोले में अग्नि का आवेश है उसी 
प्रकार इस जौव में (गुरु में) भगवान्‌ के आवेश रूप का सम्बन्ध है इसलिये और (प्रतिमा आदि 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


में) भगवान्‌ ही है ऐसे अभेद का शास्त्र में कथन है इसलिये ब्रह्म के सर्व धर्मों का उपसंहार करना 
ऐसा अर्थ है। 


यहा इस तरह समझना, यह जीव है उसमें प्रवेश किये हुए भगवान्‌ की मैं उपासना करता 
हूँ, इस तरह जो कोई मनुष्य समझे तो यह उपासना जीव की नहीं है किन्तु ब्रह्म की ही है, इस 
प्रकार की उपासना में ब्रह्म के सर्व धर्मों का उपसंहार करने में कोई बाधा नहीं, परन्तु जहाँकोई 
ब्रह्मत्व जानकर ही उपासना करता है तो वहाँ पर भी ब्रह्म के सर्व धर्मो का उपसंहार करना, कारण 
कि जिस-जिस प्रकार से इस परमात्मा की उपासना करता है उस-उस प्रकार से परमात्मा होता 
है।' यह होकर परमात्मा इन उपासकों की रक्षा करता है। (मुद्ग उ. ९/३३) इस प्रकार श्रुति है 
और ' आचार्य मां विजानीयात्‌' (भागवत ११/१७/२७ इन वाक्यों से) गुरु आदि में जीव बुद्धि 
का निषेध किया गया है । इसमें जिस प्रकार का उपासक हो तो उस प्रकार भगवान्‌ इस जीव की 
उपासना सिद्ध करने के लिये और इसको फल देने हेतु इस जीव में प्रवेश करता है, इसलिये सर्व 
धर्मो का उपसंहार करना (इस जीव में भगवान्‌ का आवेश है कि किस प्रकार यह बात अनुभव 
से निश्चय होती है, इसमें शंका के लिये स्थान नहीं है। इस प्रकार ही श्रीजगन्नाथजी जैसे पवित्र 
स्थलों में जहाँ चौबीस घण्टे पूजा का प्रवाह चलता ही है वहाँ भी अनुभव से ही आवेश का 
साक्षात्कार होता है। जो मनुष्य, इनका अन्तरंग भक्त है और जिनके हृदय में भगवान्‌ का 
आविर्भाव हुआ है यह जानकर “इनके भजन से मैं भगवान्‌ को प्राप्त करूँगा' ऐसा जानकर 
इसको-भगवद्‌ भक्त को ही भजता है वे भक्तिमार्गीय भक्त है, इस लिये इसको भक्त के हृदय में 
आविर्भूत भगवत्स्वरूप के विषय में उपसंहार करना पड़े इसलिये यह सूत्रकार आगे का सूत्र 
कहता है। 9 

अतो न वा विशेषात्‌ ३/३/२१। 


धर्मों का उपसंहार नहीं करना, कारण कि इनमें किसी प्रकार का विशेष नहीं है। (जिस 
भक्त के हृदय में भगवान्‌ का प्रादुर्भाव हुआ है उसके विषय में भगवान्‌ के धर्मो का उपसंहार नहीं 
करना, इसका कारण बताते हुए सूत्रकार कहते हैं कि “अविशेषात्‌” किशेष नहीं इसलिये, भगवान्‌ 
के आवेश वाले भक्त का भजन करने वाले इस पुरुष भक्त का भक्त है इसलिये इसके भजन के 
रस के आस्वादन से इस भक्त के हदय में रहने वाले भगवान्‌ के विषय में गुणों का उपसंहार करे, 
अथवा तो ये भक्त के हृदय में रहने वाले भगवान्‌ का विस्मरण होने पर इसको अपेक्षा न रहते 
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भगवान्‌ के विषय में गुणों का उपसंहार नहीं करे तो भी भगवान्‌ के प्रसंग के अनुभव से ही 
भगवान्‌ की प्राप्ति एक समान रीति से होती है, इसलिये धर्मों का उपसंहार करने में अथवा 
उपसंहार नहीं करने में किसी प्रकार का विशेष अन्तर नहीं पड़ता है। इस प्रकार अर्थ है यहाँ 
अनुपसंहार बाधक नहीं, ऐसा बताने के लिये सूत्र में “वा' शब्द है। 


“उपर के अर्थ में ' ' अविशेषात्‌' इस तरह यह पद लिया था, अब ' विशेषात्‌' इस प्रकार 
पद लेकर भाष्यकार सूत्र का अर्थ करते हैं। “विशेषात्‌ ' विशेष है इसलिये ये भक्त भगवान्‌ के 
धर्मों का उपसंहार नहीं करते हैं, पहले इस भक्त द्वारा विहितत्व से शास्त्र में विधान किया गया 
है जैसे :- भगवान्‌ के आकार आदि का भजन करता था तो भी ऊपर बताये भक्त के संग से और 
इसके भजन के पहले से विशिष्ट प्रकार से इसका अनुभव किया है। इसलिये रस के आस्वाद 
में विशेष-आधिक्य होने से यह गुणों का उपसंहार करके जो उपासना की जाती है वह बिना रस 
की होती है। इसलिये इसका आदर नहीं करना ऐसा बताने के लिये सूत्र में वा' शब्द है 


सूत्रकार बादरायण भगवान्‌ के अवतार रूप है फिर भी प्रासंगिक भक्ति मार्ग का स्मरण 
होने पर भक्ति रस के आवेश से पराधीन होकर इन्होंने भक्ति भावना के स्वभाव का अनुवाद किया 
है। 


फिर, उपसंहार अर्थात्‌ जिस स्थल पर धमों को नहीं कहा जाय उस स्थल में दूसरे स्थल 
पर बताये धर्म है इस प्रकार का मात्र ज्ञान भी ऊपर कहे भक्त तो जिसका भजन करते हैं उन भक्तों 
के विषय में ही अलौकिक अनुभावों का भगवान्‌ प्रत्यक्ष दर्शन कराते हैं । इस कारण वहाँ धर्मों 
की अपेक्षा की गन्ध भी नहीं है ऐसा सूत्रकार उत्तर देते हैं। 


दर्शयति।३/३/२२ | ५ 


भगवान्‌ के आवेश वाले भक्त में भगवान्‌ सर्व धर्मों को प्रत्यक्ष दिखाते हैं इसलिये 
उपसंहार की अपेक्षा नहीं है। 


अरे, भक्त का भक्त अपना सेव्य भगवदाविष्ट भक्त में अलौकिक वीर्य देखकर इसमें प्रविष्ट 
हुए भगवान्‌ के सम्बन्ध में वीर्य के पोषकतत्त्व का उपसंहार करेंगे और इन्द्र आदि को भी इसकी 
आज्ञा को भी अपेक्षा रहती है यह देखकर स्वर्ग लोक तक की व्यापकता का उपसंहार करेगा ? 
इस तरह आशंका करके सूत्रकार इसका परिहार करते हैं। 
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संभृतिद्युव्याप्त्यपि चातः।३/३/२३। 


विशेष नहीं इसलिये भगवदाविष्ट-भक्त के विषय में इनके भक्तो द्वारा वीर्य का भरना, 
स्वर्ग तक की व्यापकता आदि धर्मों का भी उपसंहार करने का नहीं । 


राणायनीय शाखा वालों का खिल परिशिष्ट-विभाग में इस प्रकार पाठ है, “ब्रह्म ज्येष्ठ है 
जिनके जैसे वीर्य, पराक्रम से भरकर स्थापित किये, सर्व प्रथम ज्येष्ठ ब्रह्म स्वर्ग तक व्याप्त हो 
गया। ब्रह्मभूतों के पहले ही प्रकट हुआ, इसलिये ब्रह्म के साथ कौन स्पर्धा कर सके ? (तै. ब्रा. 
२/४/६) ' इसका अर्थ है इस भाँति है, दूसरा पुरुष तो सहायता की अपेक्षा रखकर वीर्य वाले 
कार्यों को करता है, इसलिये इसके पराक्रम का नियत पूर्वभावित्व रूप कारण (कारण हमेशा 
पहले ही होता है और कार्य पीछे ही होता है इसलिये कारण यह नियमपूर्वक पूर्वभावी कहलाता 
है।) ठीक से सहाय करने वाला ही ज्येष्ठ कहलाता है । ब्रह्म धर्मों के सम्बन्ध में तो ब्रह्म ही ज्येष्ठ 
है, किसी की अपेक्षा रखे बिना ही सृष्टि आदि करता है ऐसा अर्थ है। इस प्रकार होने से 
“ब्रह्मज्येष्ठा' इस पद का विग्रह इस तरह होता है - ब्रह्म है ज्येष्ठ जिनके वैसे ब्रह्म ज्येष्ठ वीर्य, 
“ब्रह्म ज्येष्ठा अर्थात्‌ 'ब्रह्मज्येष्ठानि' और 'वीर्या' अर्थात्‌ “वीर्याणि प्रथमा विभक्ति का बहुवचन 
और कारण कि वेद में बहुवचन में 'डा' 'आ' आदेश होता है। दृष्टान्त-वीर्या (वीर्याणि) और 
अन्य वीर्यक कार्यों का बलवान्‌ पुरुषों के हाथों के मध्य भंग भी होता है इसलिये ये अपनी वीर्य 
शक्तियों को स्थापित नहीं कर सकते किन्तु ब्रह्म की वीर्य शक्ति ये तो ब्रह्म से पूरे पूरी भरी हुई 
है। ब्रह्म में शक्तियों का भराना। इसका नाम “संभृति' अर्थात्‌ निर्विघ्न रीति की तरह स्थापित हो 
गयी, इस तरह अर्थ है। 

यह ज्येष्ठ ब्रह्म पहले इन्द्र आदि के जन्म से पहले ही दिन में स्वर्ग में व्याप्त होकर रहा, 
अर्थात्‌ हमेशा ही विश्व को व्याप्त कर रहा है। 

इस प्रकार श्रुति ब्रह्म के देश से अपरिच्छेद-अमर्यादितता कहकर काल से भी अपरिच्छेद 
है ऐसा दिखाते हुए कहती है कि ' ब्रह्म भूतानां प्रथमम्‌' इत्यादि ब्रह्म आकाश आदि भूतों के पहले 
ही प्रकट हुआ। इस प्रकार वीर्य संभृति (शक्तियों का ब्रह्मों में भरना। स्वर्ग तक व्यस्त रहना 
आदि ब्रह्म का माहात्म्य कहा गया है। संभूति और द्युव्याप्ति इन दो का समाहार है, इतना होते 
हुए भी भगवदाविष्ठ भक्त में इन धर्मों का उपसंहार नहीं करना, इसका कारण बताते हुए सूत्रकार 
कहते हैं कि' अत: न वा विशेषात्‌' (ब्र.सू. ३/२/२१) इस सूत्र में बताये कारण ही यहाँ अतिदेश 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


करने में आया है ।' सूत्र में अतः ' शब्द से यह कारण ही प्रमाण है वह वहाँ ही (इस सूत्र के भाष्य 
में ही) कहा गया है।' 


सूत्रकार का आशय ऊपर बताया उसी प्रकार है उसका कारण बताते हुए भाष्यकार कहते 
हैं कि 'ब्रह्वाज्येष्ठा वीर्या' इत्यादि विषय वाक्य के उत्तराद्ध में बताये धर्मो को उद्देश्य कर सूत्र में 
कुछ भी नहीं कहा गया है। सूत्र में ' संभृत्ति' और द्युव्याप्ति इन विषय वाक्यों के पूर्वाद्ध में बताये 
दो धर्मों का ही निर्देश है परन्तु उत्तराद्ध में बताये गये धर्मों का निर्देश नहीं है । इसलिये ऐसा मालुम 
पड़ता है कि जिन दो धर्मों का निर्देश किया गया है उनका ऐहिक और पारलौकिक सम्बन्धों में 
उपयोगी धर्मो का उपलक्षण किया गया है । सूत्र में आये “च' कार से ऊपर कहा गया भगवदाविष्ट 
भक्त में भगवान्‌ के दर्शन का संग्रह होता है। और भगवान्‌ के संग स्पर्धा करने का संभव हो तो 
ही भगवान्‌ को योग्यता गौरव का निषेध सम्भव है यह स्पर्द्धा भगवान्‌ प्रकट हो तभी सम्भव है। 
उससे सर्व शक्तियों को प्रकट करके प्रकट हुए भगवान्‌ का माहात्म्य इस (विषय वाक्य बनी/ 
श्रुति से कहा जाता है । ऐसा मालुम पड़ता है । ऐसा होने से इस विषय वाक्य में कहे (संभृति और 
चुव्याप्ति ये दो धर्मो का ही उपसंहार नहीं करना ऐसा जो कहा गया है वह इस प्रकार दिखाने के 
लिये कि भक्त के हृदय में प्रकट हुआ ब्रह्म भी इस प्रकार का ही है, इसलिये इन धर्मो का 
उपसंहार नहीं करना यही ठीक है । (सामान्य रीति से कहे धर्म जो उपयोगी नहीं हो तो इनका 
उपसंहार नहीं करना यह इससे सिद्ध हुआ।) 


पुरुषविद्यायामित्यधिकरण 
पुरुषविद्यायामिव चेतरेषामनाम्नात्‌ ।३/३/२४। 


अन्नमयादि में सहस्र शीर्ष आदि का उपसंहार नहीं करना, कारण कि जिस प्रकार पुरुष 
विद्या में पुरुष स्वरूप का निरुपण है, उस प्रकार दूसरों में अन्नमयादि में नहीं। (इस प्रकार 
अनारभ्याधीत-साधारण धर्मों का उपसंहार भक्ति मार्ग में नहीं करना । ऐसा नहीं कहकर 
उत्तमाधिकारियों को सर्वगुण पूर्ण पर ब्रह्म की ही उपासना करनी । विभूति रूप की नहीं, ऐसा 
बताने के लिये इस अधिकरण का आरम्भ होता है |) तैत्तिरीय में ' पुरुष सहस्र शीर्ष है, सहस्र 
चक्षुएं है, सहस्र पाद हैं, इस पृथ्वी को चारों और से व्याप्त कर रहता है ओर दश अंगुल अधिक 
रहता है। यह सर्व जो हुआ है और जो होने का है वह सर्व पुरुष ही है' (तै.सं. ३/१२/१) इत्यादि 
श्रुति में पुरुष विद्या का वर्णन है । इसी शाखा में शब्द ब्रह्म को जानने वाला परब्रह्म को प्राप्त करता 
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है। (तै. उ. ३/१) इस प्रपाठक में “यह पुरुष वस्तुतः अन्न रसमय है' (तै. उ. ३/२) इस प्रकार 
आरम्भ कर के प्राणमय मनोमय करा विज्ञान मय और आनन्दमय इस प्रकार के ब्रह्म के स्वरूप 
का वर्णन किया गया है । वहाँ सर्वत्र ' और यह पुरुषविद्या ही है (तै. उ. ३/२) इस प्रकार कहा 
गया हैं। यहाँ पर ही अन्नमयादि में और पुरुष सूक्त में 'पुरुष' पद का श्रवण है इसलिये 
अन्नमयादि में (सहस्र शीर्ष) आदि धर्मो का उपसंहार करना या नहीं, इस प्रकार संशय होता है। 


यहाँ क्या योग्य है ? (पूर्व पक्ष) इन धर्मो का उपसंहार करना ही क्यों ? कारण कि सर्वत्र 
ब्रह्म ही की उपासना करनी है। यहाँ भी उपासना बतायी गयी है, और ब्रह्म और पुरुष इन दोनों 
के बीच में भेद नहीं इसलिये एक ही विद्या सर्वत्र है। 


इस प्रकार पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर सूत्रकार कहते हैं कि “पुरुष विद्याया मिव' पुरुष विद्या 
की तरह अन्नमयादि में “सहस्र शीर्ष' आदि धर्मों का उपसंहार नहीं करना क्यों? कारण कि 
पुरुषविद्या में - पुरुष सूक्त में जिस प्रकार पुरुष के स्वरूप का निरुपण है उस प्रकार दूसरो में 
- अन्नमय से आरम्भ कर विज्ञानमय तक के पदार्थों में पुरुष के स्वरूप का वर्णन नहीं । यहाँ पुरुष 
विद्या में तो पुरुषत्व का कथन है | (सहस्र) पदार्थ का अर्थ “अनेक होता है। ऐसा नहीं हो तो 
चक्षु शीर्ष से द्विगुण (दो हजार है) ऐसा श्रुति कहती । पुरुष सूक्त में आये वर्णन से दिखाई भी 
देता है कि ब्रह्म साकार और व्यापक है वहाँ अन्नमयादि की उपासना के प्रकरण में - पुरुष विधत्व 
है, किन्तु यह अन्नमय आदि आध्यात्मिक रूप है और इसके शरीर का अभिमानी आत्मा के सदृश 
दूसरा आधिदैविक पुरुष कहा गया है, इस प्रकार यहाँ-आनन्दमय के प्रकरण में नहीं ।' और 
“पुरुष ही यह सब है । (तै. सं. ३/१२/१) ' इत्यादि वाक्य से पुरुष जगद्रूप और मोक्ष देने वाला 
हे। ऐसा कहा गया हे, इतना ही इस पुरुष का माहात्म्य है ऐसा नहीं, परन्तु इससे अधिक भी 
माहात्म्य है ऐसा बताते हुए “इतनी इस पुरुष की महिमा है' (तै. सं. ३/१२/१) इस वाक्य से 
जगद्‌ रूप इस-इस पुरुष का विभूति रूप है इस प्रकार कहा गया है, बाद में पुरुष उससे अधिक 
मोटा है' (तै.सं. ३/१/२१) इस वाक्य से पुरुष का आधिक्य बताया गया है। इस प्रकार 
अन्नमयादि और आनन्द मय पुरुष के बीच में बहुत भेद होने से अकेले (पुरुष) पद के प्रयोग 
से बताते साधर्म्य से अन्नमयादि और आनन्दमय एक है ऐसा नहीं कहा जा सकता है । उसी प्रकार 
एक के धर्मो का दूसरे में उपसंहार हो सकता नहीं, सूत्र में आया ' ' प्रजापति अपार जल में है, 
भुवन के मध्य में है, स्वर्ग के ऊपर है, महान्‌ से महान्‌ है। (ना. रा.उ. ३/१/१) इत्यादि श्रुतियाँ 
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और सभी ओर जिसके हाथ और पैर हैं (गीता १३/१३) इत्यादि स्मृतियों का संग्रह करता है। 
इस प्रकार आनन्दमय पुरुष अन्नमयादि विभूतियों से अति भिन्न है, इसलिये इन दो के बीच में 
धर्म का थोड़ा साम्य हो (और ब्रह्म के सदृश उपासना करने में आती हो तो भी यह अन्नमयादि 
विभूतियों का मूलभूत ब्रह्म नहीं, और इन विभूतियों की ब्रह्म के सदृश उपासना नहीं करनी, ऐसा 
बताया गया है । इसलिये ही भृगु के उपाख्यान में (तै. उ. ३) अन्नादि का ब्रह्म के समान (अन्न 
आदि ब्रह्म है) इस प्रकार ज्ञान होता है। अन्न आदि ब्रह्म है इस प्रकार ज्ञात होता है फिर भी पीछे 
(आनन्दमय की) जिज्ञासा ही कही गयी है (तै उ. ३/५) परन्तु जब भृगु को आनन्द रूप ब्रह्म 
का ज्ञान होता है उसके पीछे से जिज्ञासा नहीं कहीं गई है, (कारण कि आनन्द रूप ब्रह्म का ज्ञान 
सबसे अन्तिम और श्रेष्ठ है। इस प्रकार आनन्दमय पुरुष की महिमा बहुत अधिक है और यह 
अन्नमयादि विभूतियों से अलग है ऐसा सिद्ध हुआ | इसलिये ब्रह्म सभी गुणों से पूर्ण है। इस प्रकार 
कहा गया है। इसलिये उत्तम अधिकारियों को इस आनन्दमय ब्रह्म की ही उपासना करनी 
चाहिये। अन्नमयादि विभूति रूप की नहीं, ऐसा बताया गया है। 


वेधाद्यधिकरण- 


अब पदार्थ निर्दोष ऐसा जानकर इसकी उपासना करनी यह बताने के लिये सूत्रकार नवीन 
अधिकरण का आरम्भ करते हैं। 


वेधाद्यर्थ भेदात्‌।।३।३।२७। . 


वाकू प्राण आदि में जो पाप का वेध-पाप से लिप्त आदि है इसका कारण यह है कि 
भगवान्‌ से ये वाक्‌ प्राण आदि भिन्न है 


वाजनेयी शाखा में नीचे कहे अनुसार वर्णन है, दो प्रकार की प्रजापति की संतानें हैं “देव 
असुर' (बृ. उ. १/३/१) इस प्रकार आरम्भ करके, इन दोनों की परस्पर स्पर्द्धा कहकर श्रुति 
कहती है कि ये कहने लगे' जो तुम्हारी अनुमति हो तो अब इस ज्योतिष्टोम नाम के यज्ञ में 
उद्गीथ द्वारा असुरों ने जीतने के लिये अपने स्वरूप को प्राप्त किया । देवता वाग्देवता कहे जाने 
लगे-'तु अपने लिये उद्गान (उद्गाता का कर्म) कर 'ऐसे होओ' ऐसा कहकर वागदेवता ने देवों 
के लिये उद्‌ गान किया। वाणी (वचन द्वारा) में वागादि समूह से होने वाला जो विशिष्ट सुख है 
उसको देवों के लिये वाग्देवता ने गाया और जिन-जिन वर्णो को शुद्ध प्रकार से (शास्त्र प्रमाण) 
से बोलते हैं वह शुभ बोलने का सामर्थ्य मेरे लिये हो इस प्रकार इन वाग्देवताओ ने गाया। यह 


एट 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


असुरों ने जाना कि इन उद्गाताओं द्वारा देवों से हमारा पराभव करके हमारा उल्लंघन करेंगे, ऐसा 
जानकर ये असुर वाग्देवता की ओर शीघ्र गये और इनको पाप से लिप्त पाप के साथ जोड़ दिया। 
प्रजापति की वाणी से ये जो पाप लगा, यह पाप इसे पाप से युक्त वाणी अयोग्य ( असभ्य, 
भयानक और असत्य/बोलते हैं वहीं यह पाप है) (बृ. उ. १/३/१/२) इस प्रकार से ही प्राण चक्षु 
श्रोत्र आदि देवताओं को पाप से युक्त कर दिया । ऐसा श्रुति कहती है।“पीछे इन देवों के इस मुख 
में रहने वाले प्राण को कहने लगे। तू हमारे लिये उद्गान कर।' “प्राण ने कहा कि ऐसा होओ' 
ऐसा कहकर प्राण ने देवों के लिये उद्गान किया। यह असुरों ने जाना कि ' उद्गाता द्वारा देव 
हमारा पराभव करके हमारा उल्लंघन करेंगे । ऐसा जानकर इन असुरों ने प्राण की ओर शीघ्र जाकर 
इसको पाप के साथ जोड़ने की इच्छा से स्पर्श किया। शीघ्र ही, जिस प्रकार पत्थर का चूरा करने 
के लिये फेंका गया मिट्टी का ढेला पत्थर से अड्ते ही स्वयं चूरा हो जाता है उसी तरह ये असुर 
भी चारों ओर से छलकर नष्ट हो गये' बृ. उ. १/३/७ | छान्दोग्य उपनिषद (छा. उ. १/२) में भी 
प्राण आदि में इस प्रकार पाप से विद्ध होना ऐसा श्रुति कहती है। ( भाष्य में ' आसन्ये न तथा' 
इस प्रकार पाठ पढ़ना। किन्तु बृहदाण्यक और छान्दोग्य में इतना भेद है, वाजसनेयी शाखा में 
वाक्‌ प्राण आदि गान करता है ऐसा कहा गया है, जब सामगायकों की सामवेदीयों की शाखा में, 
छान्दोग्य, उपनिषद्‌ में वाक्‌-प्राण आदि गान करते हैं ऐसा कहा गया है, जब सामगानीयों की - 
सामवेदीयों की शाखा में, छान्दोग्य उपनिषद्‌ में, वाक्‌ प्राण आदि की उद्गीथ की तरह उपासना 
करना ऐसा कहा गया है |) 


इन दोनों शाखाओं में वाक्‌ प्राण आदि देह का सम्बन्ध और गान करने का कार्य और 
उपास्यत्व-इसमें किसी प्रकार का भेद नहीं होने पर भी वाकू प्राण आदि में पाप का वेध है तब 
फिर आसन्यप्राण में पाप का वेध क्यों नहीं रह जानने की इच्छा होती है। (अर्थात्‌ वाक्‌ प्राण 
आदि में पाप का वेध सत्य है कि काल्पनिक है इस प्रकार का संशय होता है।) 


आसन्य प्राण की उपासना करनी है इसलिये इसकी स्तुति करने के लिये वाक्‌ प्राण आदि 
में पाप का वेध है इस प्रकार यही कहा गया है - इस प्रकार करना नहीं, कारण किसी भी प्रयोजन 
के लिये श्रुति न हो उस अर्थ का भी बोध करती है इस प्रकार नहीं कह सकते हैं, कारण कि ऐसा 
करने में श्रुति के प्रामाण्य का नाश होने का प्रसंग आता है (और उससे वेद व्यर्थ हो जायेंगे और 
एक स्थल पर जो श्रुति असत्य अर्थ का बोध कर जगत को धोका देती है तो पीछे अन्य दूसरे स्थल 
पर भी श्रुति धोका देती है ऐसी शंका होती है और इसलिये श्रुतियों द्वारा कहे विषय में किसी भी 
£ 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ = तृतीय भाग 


मनुष्य की प्रवृत्ति नहीं होगी । वेद में अर्थ वाद वाक्यो के क्रिया के साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध नहीं फिर 
भी यह असत्य पदार्थ का निरुपण करते हुए कहता है कि वस्तुतः तो जो कर्म विज्ञान द्वारा, श्रद्धा 
द्वारा और उपासना द्वारा करते हैं वे ही कर्म अधिक बलवान्‌ होते हैं। (छा. उ. १/१/१0) मनुष्य 
ज्ञान के साथ और ज्ञान बिना कर्म करते हैं परन्तु विद्वान्‌ को जिस प्रकार कर्म सिद्धि होती है उस ४ 
प्रकार अविद्वान्‌ को नहीं होती है। (भाग. १0/२४/६) इत्यादि वाक्यों से और ' इस प्रकार जानते 
हैं (तै. उ. २/९) । इत्यादि वाक्यों से मालुम होता है कि अर्थवाद वाक्य फल के उपकारी अंग 
का निरुपण करते हैं, इसलिये ये अनर्थक नहीं है, इस कारण कहे अर्थ में कोई हेतु दिखता नहीं 
(अर्थात्‌ निहित पदार्थ की स्तुति सत्य प्रशंसा से ही योग्य है, इस कारण वाक्‌ प्राण आदि का जब 
पाप से वैध होता है तब आसन्य प्राण को पाप से वेध नहीं होता। इसका कारण हमें मालुम नहीं 
पड़ता है।) 


(सिद्धान्त) - इस प्रकार पूर्व पक्ष के प्राप्त होने पर सूत्रकार इसका हेतु बताते हुए कहते 
हैं कि 'वेधादि' वाक्‌ प्राण आदि में जो पाप का सम्बन्ध और सूत्र में आये आदि पद से दुष्ट पदार्थ 
का सम्बन्ध है-इसका कारण अर्थ से भेद है ।' अर्थ' अर्थात्‌ भगवान्‌ उससे वाक्‌ प्राण आदि के 
(भौतिक होने से) भेद है । आसन्य प्राण तो “जो यह मुख्य प्राण है उसकी उद्रोथ सदृश देवों ने 
उपासना को' (छा. उ. १/२/७) इस प्रकार छान्दोग्य उपनिषद में उपास्य के सदृश बताया गया 
है। सर्व वेदान्त वाक्यों से जिसका ज्ञान होता है वह ब्रह्म ही है।' ( ब्र.सू. ३/३/१) इस सूत्र से 
न्याय को तरह उपनिषद्‌ के वाक्यो में ब्रह्म से भिन्न दूसरा कोई पदार्थ कहा नहीं जा सकता है 
इसलिये आसन्य प्राण भी ब्रह्म से जिसका ज्ञान होता है वह ब्रह्म ही है । (ब्र.सू. ३/३/१) इस सूत्र 
के न्याय से उपनिषद्‌ के वाक्यों में ब्रह्म भिन्न दूसरा कोई पदार्थ नहीं कहा जा सकता है.। इसलिये 
आसन्य प्राण भी ब्रह्म से अभिन्न है। (आसन्य प्राण ब्रह्म से श्रेष्ठ विभूति है इसलिये इसका 
ब्रह्मात्मक के समान वर्णन किया गया है । इसी कारण “यह प्राण वास्तव में पाप रहित है ' छा. 
२/१/९) इस प्रकार सामगान करने वाले पाठ करते हैं । इसलिये ये असामान्य प्राण में भी इस 
प्रकार पाप का वेध नहीं होता तो फिर मूलभूत ब्रह्म में निर्दोषत्व का क्या कहना ? 


अब भाष्यकार सूत्र का अर्थ शब्द का दूसरा अर्थ है अथवा अर्थ पद का अर्थ प्रयोजन- 

विषय होता है, इसका इसलिये (अर्थ भेदात्‌) ऐसा अर्थ है यहाँ यही अभिप्राय है, असुरों के 
ऊपर अपनी जय-जय हो, इसके लिये इन देवों ने वाक्‌ आदि को कहा कि 'तुम हमारे लिये 
_उद्दान करो' (बृ. १/३/२) गान करने के पश्चात्‌ वाणी में जो भोग-विशिष्ट सुख है उसे वाणी ने 
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देवों के लिये गाया। (बृ. उ. १/३/२) इस प्रकार कहा जाता है । इसी प्रकार प्राण आदि में भी 
“प्राण आदि में अपने अपने में ही रहे भोग को देवों के लिये गाया' ऐसा कहने में आता है। (बृ. 
उ. १/३/७) इस प्रकार कहने में आता है फिर भी वाक्‌ आदि में ' अपने में रहने वाला भोग वाकू 
आदि देवों के लिये गाया' (बृ. उ. ३/२/६) इस प्रकार जिस तरह कहा गया है उस प्रकार आसन्य 
प्राण के विषय में नहीं कहा गया है इसलिये उपास्यत्व पाप के वेध का अभाव आदि कहे प्रमाणों 
से मालुम होता है कि ब्रह्मात्मकता से असुरों के उपर जय का कारण भगवत्सं बन्ध ही है ऐसा 
जानकर आसन्य प्राण ने इस प्रकार ही गाया, उससे ही वाक्‌ आदि में पाप का वेध बताया गया 
है, किन्तु यहाँ आसन्य प्राण के विषय में पाप का वेध करने की इच्छा होते ही असुरों का नाश 
हो गया ऐसा कहा-गया है और आगे “जो इस तरह आसन्य प्राण को ब्रह्मत्मकता से उपासना करता 
है वे अपने-अपने स्वरूप को प्राप्त करते हैं और इसका द्वेष करने वाला शत्रु पराभव को प्राप्त 
करता है।' (बृ. उ. १/३/७) इस प्रकार पाठ है तो फिर परब्रह्म निर्दोष है इसमें क्या कहना ? जहाँ 
आसन्य ब्रह्म की विभूति रूप है ऐसा जो जानते हैं वे भी गुणयुक्त और दोष रहित होते हैं इसको 
कैमुतिक न्याय से बताया है। किमुत ऊपर से के मुतिक इसमें क्या कहना ऐसा अर्थ होता है। 
उदाहरण जो मनुष्य अपने पड़ोसी के बालकों के ऊपर प्रेम रखते हैं वे अपने बालकों के ऊपर 
रखे इसमें क्या कहना ? यह कैमुतिक न्याय का तात्पर्य है। यह इससे मालुम होता है कि लोक 
में मोह, त्रण, पलायन आदि जो धर्म दोष के सदृश जाने जाते हैं वही धर्म भगवान्‌ के विषय में 
कहे जावे तो ये दोष रूप नहीं, किन्तु गुण ही है कारण कि ब्रह्म वस्तु ही इस प्रकार की है। इस 
प्रकार का भाव बताया गया है। | 


इस प्रकार जब तक भगवान्‌ से सम्बन्ध नहीं हो, तब तक दोष का सम्बन्ध होता है ऐसा 


कहकर सूत्रकार भगवान्‌ का सम्बन्ध हो तो गुण प्राप्ति रूप विशेष कहते हैं। 


हानौ तूपायनशब्दशेषतूवात्कुशाच्छन्दः 
स्लुत्युपणानवत्ततूतदु क्तम्‌ ।३/३/२६। 


किन्तु ब्रह्म जीव से जब अलग होता है (जीव में रहने वाला आनन्द ऐश्वर्य आदि धर्म जो 
भगवदिच्छा से तिरोहित हुए थे वे ब्रह्म के साथ सम्बन्ध होने पर पुनः प्रकट होते हैं।) मात्र आनन्द 
ऐश्वर्य आदि धर्मों के सम्बन्ध में जीव का ब्रह्म के साथ साम्य होता है और सभी धर्मा के सम्बन्ध 
में साम्य नहीं होता है। कारण कि साम्य उपायन शब्द ऊपर से आधार रखता है, जिस प्रकार 
समिधा से वेदों द्वारा स्तुति युक्त उपगान किया जाता है उसी प्रकार यह कहा गया है। 
<i> 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy. 





श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


तब ये विद्वान्‌ पुण्य और पाप को फेंक करके-जला करके क्लेश रहित होकर सर्व से 
अधिक समभाव को प्राप्त करते हैं। (मुण्डक उ. ३/३) इस प्रकार आथर्वणिक लोक पाठ करते 
हैं । इसमें 'परम' इस पद का अर्थ ब्रह्म होता है, इसलिये कार्य सहित अविद्या से रहित होकर 
ये परमुपैति ब्रह्म को प्राप्त करते हैं। उसके पीछे ' साम्यमुपैति' समभाव प्राप्त करता है । इस प्रकार 
श्रुति में योजना है। 


इस सम्बन्ध में इस प्रकार विचार किया जाता है, ' साम्य' अर्थात्‌ समान प्रकार का धर्म 
हो, ये साम्य कितने ही धर्मो के समानपने से होता है । इसमें ब्रह्म के तुल्य होने का अन्तिम पक्ष 
सम्भव नहीं है, कारण कि 'ब्रह्म के समान और इससे अधिक दूसरा कोई पदार्थ दिखाई नहीं 
पड़ता है ' (श्‍वेता उ. ८/८) इससे श्रुति का विरोध होता है । इसलिये प्रथम पक्ष ही (कितने ही 
धर्मों का साम्य) अनुसरण योग्य है तो इस ब्रह्म के किन धर्मा से यहाँ साम्य कहलाता है इस 
प्रकार जब आकांक्षा होती है तब सूत्रकार कहते हैं कि 'हानौ' ब्रह्म में से जीव जब अलग होता 
है इसका नाम हानि, इसलिये इस प्रकार की हानि होने पर ब्रह्म में से जीव अलग होते हुए आनन्द 
ऐश्वर्य आदि जो धर्म जीव में रहते हैं, वे भगवदिच्छा से तिरोहित होते हैं । ये ही धर्म ब्रह्म के साथ 
सम्बन्ध होने पर पुनः प्रकट होते हैं। इस कारण इन ही धर्मो का साम्य होता है, ऐसा अर्थ है। 
भगवान्‌ के आनन्द आदि धर्मपूर्ण है और जीव के आनन्द आदि धर्म समान है ऐसा मानकर 
“साम्यपुपैति' इस प्रकार जीव में ब्रह्म के साम्य का उपचार किया जाता है | वास्तविक रीति से 
तो आनन्दादि धर्मों का भी साम्य नहीं, ऐसा भाव है, इसलिये ये ही “नत त्समः ' (श्वेता, उ. ६/ 
८) ब्रह्म के जैसा दूसरा कोई पदार्थ नहीं, ऐसी श्रुति का विरोध नहीं आता है | यह ' साम्यमुपैति' 
ऋग्वेद ७/३२/२२ । इस ऋचा में जो वर्ण है उनके स्वयं का उपसंहार ग्रहण करके ' भ' का उपयोग 
करके ही 'भ' का ज्ञान पकाया जाता है । इस ऋचा में आये वर्णो के धर्म रुप स्वरों का उपसंहार 
होता है । इसलिये ' भ' प्रकार यह ऋचा नहीं बनता है। (ऋचा में जितने व्यंजन है उनको स्थान 
में भ का उपयोग करना स्वर तो ये ही रहेंगे। इसलिये भ वाला मंत्र ऋचा बनता नहीं) श्रुति में 
मात्र साम्य उपायन' - साम्य प्राप्ति शब्द ही है, नहीं कि वास्तविक साम्यपदार्थ-इस प्रकार का 
भाव दिखाने के लिये ही सूत्रकार सूत्र में “उपायन शब्द' इसमें 'शब्द' शब्द का उपयोग किया 
है। 


शंका- अरे, आनन्द आदि धर्मा से ही जीव और ब्रह्म का साम्य है, दूसरे धर्मों से नहीं 
ऐसा मानने में क्या कारण है ? | र 
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समाधान-इस प्रकार शंका हो तो सूत्रकार कहते हैं कि उपायन शब्द शेषत्वाद्‌' परममुपैति 
इस श्रुति वाक्य में उपायन शब्द है' इसके ऊपर “साम्योपायन' साम्य प्राप्ति का आधार है ऐसा 
अर्थ है। जीव में जो आनन्दांश आदि धर्म है वे जीव के ब्रह्म के साथ के सम्बन्ध से प्रकट होते 
हैं, इसलिये जीव को ब्रह्म से सम्बन्ध होने पर ही ब्रह्म का साम्य अभिप्रेत है, ऐसा भाव है। 


०५, 


शंका- अरे, आनन्द आदि तो ब्रह्म के धर्म है इसलिये ही धर्मों से जीव का ब्रह्म के साथ 
का साम्य कहा जावे तो यह-कथन जीव और ब्रह्म का अभेद ही दिखायेगा। 


समाधान- इस प्रकार आशंका करके, ब्रह्म के धर्म जीव में हो उसी कारण ही जीव और 
ब्रह्म का अभेद सिद्ध नहीं होता, इस विषय में सूत्रकार दृष्टान्त देते हैं कि कुशाः ' इत्यादि, “कुशा ' 
अर्थात्‌ उमर को उदुम्बर वृक्ष की बनी, समिधा, अग्निष्टोम आदि यज्ञो में उद्गाता अर्थात्‌ ऋत्विज 
लोग जो स्तोत्रों का गान करते हैं तब स्तोत्र की संख्या गिनने के लिये ये ऋत्विज जल उदुम्बर 
वृक्ष को शलाका (तिनके) अपने पास रखते हैं (इस अर्थ में 'कुशा' इस प्रकार 'आ' कारान्त 
स्त्रीलिंग शब्द है, दर्भ के अर्थ में ये स्त्रिलिंग नहीं, कारण कि ' अस्त्री कुशम्‌ ' ऐसा अनुशासन हे । 
इस समय 'कुशा' के सम्बन्ध वाले मंत्ररूपी स्तुति का जो गान होता है उसके साधन भूत *भ' 
कार की तरह ऐसा अर्थ होता है। इसमें ' अमित्वाशूर नोनुमोदुग्धा इवधनेवः ' (ऋगवेद ७/३१/ 
२२) इस ऋचा में जो वर्ण है उनके स्वरों का उपसंहार ग्रहण करने पर भ' का उपयोग करने 
पर ही ' भ' का गान किया जाता है । इस ऋचा में आये वर्णों का धर्म रूप स्वरों का उपसंहार होता 
है इसलिये ' भ ' ऋचा में जितने व्यसंजन है उनके स्थान में का प्रयोग करना, स्वर तो ये ही रहेंगे 
इसलिये ' भ' वाला मंत्र ऋचा नहीं बनता है। इस प्रकार प्रकृत विषय में भी जीव में ब्रह्म के धर्म 
प्रकट होते हैं इसलिये जीव ब्रह्मात्मक नहीं होता है। . 

शंका- अरे, 'तत्त्वमसि' (छा. उ. ६/८१) आदि वाक्य यहाँ जीव और ब्रह्म का अभेद 
बताते हैं, तो फिर जीव और ब्रह्म का अभेद क्या रहा। 

समाधान-इस प्रकार शंका हो तो सूत्रकार कहते हैं कि तदुक्तम्‌' यह कह दिया गया है (जीव 
और ब्रह्म का अभेद है ऐसे बताने वाले वाक्यों का तात्पर्य कहा गया है। ऐसा अर्थ है 'तद्गुणसारत्वा 
त्द्वयपदेशः प्राज्ञवत्‌ (ब्र.सू. २/३/२९) इस सूत्र से कहा गया है ऐसा अध्याहार है। 

(अब भाष्यकार।) “तदुक्तम्‌, इस पद से सूचित होते हुए दूसरा अर्थ देते हैं और श्रुति में 
ब्रह्म प्राप्ति के साम्य प्राप्ति के हेतु को कहा गया है इसलिये ब्रह्म की अप्राप्ति यह साम्य का कारण 
< 209 >> 
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है ऐसा बताया गया है और “पराभिध्यानात्तु तिरोहितं ' ततो ह्यस्य बन्धविपर्ययौ (ब्र.सू. ३/२/५) 
इस सूत्र में कहा गया है कि जीव ब्रह्म का अंश है। इसलिये इसमें आनन्द ऐश्वर्य आदि ब्रह्म का 
धर्म आता है और जब जीव ब्रह्म से अलग होता है तब ब्रह्म की इच्छा से जीव में धर्मों का तिरोधान 
- . होता है और उससे जीव को संसार प्राप्त होता है, इस विषय का 'तदुक्तम्‌' पद से स्मरण होता 
है यह नहीं भूलना चाहिये। 


यहाँ पूर्व पक्षी शंका करते हैं कि तुम्हारे द्वारा ऊपर दिया गया व्याख्यान ठीक नहीं है, 
. कारण कि यह गुणोपसंहार के प्रकरण में धर्म सामान्य के विचार का प्रश्‍न नहीं ? इस शंका का 
निवारण करने के लिये भाष्यकार कहते हैं कि जिस प्रकार दूसरी शाखा में बताये धर्मो का भी 
एक विद्या में उपसंहार किया जाता है उसी तरह ब्रह्म में रहने वाले धर्म जीव में रहते हैं ऐसा यह 
श्रुति बताती है। इसलिये इतना साम्य है, इसलिये उपसंहार के प्रकरण में इसका निरुपण किया 
गया है। (जिस प्रकार छान्दोग्य उपनिषद्‌ में आयी पंचागिन विद्या में काण्व शाखा में कही छट्टी 
अग्नि का उपसंहार किया जाता है, जिस प्रकार प्राण विद्या में पंचमरतस्‌ का उपसंहार किया जाता 
है, एक विद्या है इस कारण से, उसी प्रकार यहाँ श्रुति परम साम्य का निरुपण करती है । इसलिये 
ऐक्य का भ्रम होता है और ब्रहम में रहने वाले असाधारण धर्मो का भी जीव में उपसंहार करना 
चाहिये ऐसी शंका किसी को हो तो इस शंका को दूर करने के लिये भाष्यकार कहते हैं कि ' यथा 
अन्यशाखोक्तधर्माः इत्यादि ।' हि 


संपरायाधिकरण 
संपराये तर्त्तव्याभावात्तथा ह्यन्ये।३/३/२७। 


पर लोक की प्राप्ति में अथवा भक्ति मार्ग में भक्त को पाप जैसे तिरने योग्य वस्तु नहीं होती 


है इसलिये भक्त ज्ञानी के तुल्य नहीं, कारण कि ज्ञान होने केःपीछे भी जो पापी होता है वह भक्तों 
से अन्य है। 


वाजसनेयी शाखा में “यह आत्मा ऐसा नहीं, ऐसा नहीं, (बृ. उ. ३/९/२६) ' इस प्रकार 
आरम्भ करके “यह व्यथा को प्राप्त नहीं करता' (बृ. ३/९/२६) इस वाक्य पर्यन्त ब्रह्म का स्वरूप 
कहा गया है। ब्रह्म जब इस तरह का है तब इस ब्रह्म को जानने वाला भी विवक्षित प्रकार का 
है इस अभिप्राय से श्रुति इस प्रकार कहती है, इसलिए मैंने पाप किया, इसलिये मैंने शुभ कर्म 
_ किया, इन दोनों को ब्रह्म वेत्ता तिर जाता है और मुक्त हो जाता है (बृ. उ. ४/४/२२) इत्यादि वाक्य 
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और 'ब्रह्मवेत्ता की यह नित्य महिमा है' (बृ. उ. ४/४/२३) यह आगे की ऋचा ब्रह्मवेत्ता के 
माहात्म्य को कहती है। उसके पीछे श्रुति कहती है कि “इसलिये इस प्रकार ब्रह्म का स्वरूप 
जानने वाला शान्त (बाह्य इन्द्रियों के व्यापार से रहित) दान्त (अंत:करण की तृष्णा से सहित) 
ऊपर (वासनाओं से रहित) और तितिक्षु शीतोष्णादि द्वन्द्व को सहन करने वाला अनन्य श्रद्धा से 
आत्मा में आत्मा को देखता है सर्व को आत्मा सदृश देखता है। सर्व इस की आत्मा बनती है। 
सर्व की ये आत्मा बनता है। यह सर्व पापों को तिरता है। पाप उसको नहीं तिरता है, इसकी 
पराजय नहीं होती है । (बृ. उ. १. ४/४/२३) ' इस प्रकार जो जानते हैं वे अभय रूप ब्रह्म ही होते 
हैं। बृ. उ. ४/४/२४ । यहाँ पाप को तिरने आदि के सम्बन्ध में ब्रह्म ज्ञान के माहात्म्य सदृश बताया 
गया है, कारण कि ब्रह्म का ज्ञान संसार में से मुक्ति देने का साधन है। अथर्वोपनिषद्‌ में 
गोपालतापनी उपनिषद्‌ में तो भगवान्‌ की भक्ति मुक्ति साधन के सदृश कहा गया है। 


जो यह परब्रह्म को धारण कहता है । (गो.पू. १) इस प्रकार आरम्भ करके “जो भजते हैं 
वे अमृत होते हैं ' (गो.पू १) आगे भी । इस संसार में से मुक्त होता है । (गो.पू. १) यह कहा गया 
है। इन सभी वाक्यों में विषय का ज्ञान और भक्ति की व्यवस्था पहले ही “न वा प्रकरणभेदात्‌' 
(ब्र.सू. ३/३/७) इस सूत्र में ही बताई गई है इसलिये यहाँ इसका विचार नहीं करना। 


संशय- परन्तु इतना संदेह रहता है। जो इस प्रकार ब्रह्म को जानता है वह पाप को तिरता 
है। (बृ. सू. ४/४/२३/२४) इस कथन से अपने को कहना पड़ेगा कि ज्ञान दशा में भी पाप होता 
है जो इस प्रकार नहीं मानो तो तिरना संभव नहीं । इस प्रकार होने से भक्ति दशा में तथा इस तरह 
ही ज्ञान दशा में पाप होता है उस प्रकार ही है कि नहीं इस तरह का संशय होता है। 


पूर्वपक्ष -श्रुति से पाप का नाश अवश्य होता ही है इस प्रकार सामान्य रीति से कहा गया 
है। इसलिये “एक स्थल पर निश्चित हुआ शास्त्रार्थ दूसरे स्थल पर भी इसी प्रकार होता है, यह 
(अतिदेश) न्याय से भक्ति से पाप का नाश होता है इसलिए भक्ति दशा में भी इसी प्रकार पाप 
रहता है।' 

सिद्धान्त- इस प्रकार पूर्व पक्ष हो तो सूत्रकार कहते हैं कि 'संपराये' इत्यादि संपराय 
अर्थात्‌ परलोक संपराये अर्थात्‌ प्राप्त करने का हो तब ऐसा अर्थ है। अथवा ' संपराय' का दूसरा 
अर्थ यह होता है। “पर अर्थात्‌ पुरुषोत्तम, उनका “अयः अर्थात्‌ अच्छे प्रकार के पुरुषोत्तम ज्ञान 
ही जो नित्य साधन से होता है वह साधन संपराय कहलाता है अर्थात्‌ भक्ति मार्ग अथवा “संपराय' 


सा रस 
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का तीसरा अर्थ यह होता है “परे' अर्थात्‌ पुरुषोत्तम में ' अयः ' अर्थात्‌ अयन, गमन प्रवेश इस 
प्रकार अर्थ है। अर्थात्‌ जिस साधन से पुरुषोत्तम में अच्छी प्रकार प्रवेश होता है वे साधन 
“परायभक्ति मार्ग, ज्ञान मार्ग में अक्षर की प्राप्ति होती है, जबकि भक्ति मार्ग में पुरुषोत्तम की प्राप्ति 
होती है, इसलिये भक्ति मार्ग ज्ञान मार्ग से विशिष्ट है ऐसा बताने के लिये सूत्र में 'संपराय' इस 
प्रकार यौगिक पद कहा गया है। इसलिये भक्ति के पहले ही पाप का नाश योग्य है ऐसा भाव 
है। ब्रह्म रूप हुए मनुष्य को भक्ति होने के पश्चात्‌, भक्ति द्वारा मुझको जानते हैं । (गीता १८/५५) 
इस भगवद्‌ वाक्य से पुरुषोत्तम के स्वरूप का ज्ञान केवल भक्ति से ही होता है, इस कारण ज्ञान 
मार्ग से भक्ति मार्ग उत्तम है। ज्ञान मार्ग में ब्रह्म के साक्षात्कार के पीछे ही पुण्य और पाप का नाश 
होने पर सुख मिलता है, जबकि भक्ति पाप का नाश होने के पश्चात्‌ ही सिद्ध होती है और भक्ति 
से ही सुख मिलता है, इसलिये भक्तिमार्ग ज्ञान मार्ग से श्रेष्ठ है। 


इस प्रकार होने से करोड़ों मुक्त और सिद्ध पुरुषों में भी नारायण की भक्ति करने वाला 
प्रशान्त आत्मा बहुत ही दुर्लभ है। ( भाग. ६/१४/५) ब्रह्म मुक्तों से प्राप्त करने योग्य है ऐसा कथन 
है इसलिये (ब्र.सू. १/३/२) हजारों जन्मों में तप, ध्यान और समाधि से जिनके पाप नाश हो गये 
है उस प्रकार के पुरुषों की कृष्ण में भक्ति उत्पन्न होती है। (पाण्डवगीता ४0 ) “हजारौं जन्मों में 
शिव की अच्छी आराधना करके यहीं पर सर्व पाप का क्षय होने पर कोई ही मनुष्य वैष्णव होता 
है।' वाराह पुराण-प्रबोधिनी माहात्म्य इत्यादि वाक्यों से, पाप का नाश होने के पीछे ही भक्ति 
संभव है। इसलिये भक्त को तिरने के लिये पाप नहीं होता है। इस कारण भक्तिमार्गी पुरुष, 
ज्ञानमार्गीय पुरुष के जैसा नहीं है ऐसा अर्थ है। 


अरे, “जो इस प्रकार है' (ब्र.उ. ४/४/२३) | इस प्रकार सामान्य वचन है, इसलिये 

पुरुषोत्तम का ज्ञान धारण करने वाले भक्त को भी इस तरह ही (ज्ञानी की तरह ही पाप का नाश) 

होता है। इस प्रकार जो शंका हो तो सूत्रकार कहते है कि “तथा ह्यन्ये तथा' ज्ञान के पश्चात्‌ भी 

- जो पाप वाले होते हैं वे भक्तों से अलग हैं । इस प्रकार अर्थ है । ऊपर बताये वचन रुपी युक्ति भी 
है इस तरह । 'हि' शब्द से मालुम होता है। 


अरे! प्रियतम कृष्ण के दुःसह विरह के तीव्र ताप से जिसके पाप नाश हुए हैं और ध्यान 
में प्राप्त हुए भगवान्‌ के आलिंगन से मिलने के सुख से जिसके पुण्य नाश हो गये। (भाग. १0/ 
२६/१०) इस कथन से भक्तिमार्गीय गोपीजनो के भी पाप और पुण्य नाश हुए हैं ऐसा मालुम 
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पड़ता है, (इसलिये पुण्य पाप का नाश होता है ऐसा दर्शाते हुए) पहले बताये वाक्यों का विरोध 
आता है। इस प्रकार शंका होने पर सूत्रकार उत्तर देते हैं कि - 


छन्दतउभयाविरोधात्‌।।३।३।२८।। 


कारण कि भगवान्‌ की इच्छा से भक्तों के पहले पाप का नाश नहीं होता है, इसलिये पाप 
का नाश और अनाश ये दो विरोधी नहीं है। 


“छन्द' अर्थात्‌ इच्छा, भक्तिमार्गीयो के भी पहले जिनके पाप का नाश नहीं होता है वे 
भगवान्‌ को विशिष्ट इच्छा से है इसलिये भक्ति के पहले ही पाप का नाश है ऐसा बताते हुए कथन 
और भक्ति के पहले पाप का नाश नहीं होने पर ऐसा बताते हुए कथन परस्पर विरुद्ध नहीं है, 
इसलिये भक्ति के पूर्व ही पाप का नाश आवश्यक है ऐसा अर्थ है । इस प्रकार भक्ति के पूर्व पाप 
का नाश होता है ऐसा दिखाते हुए बहुत से वाक्य होने से भक्ति के पहले ही पाप का नाश होता 
है। यह सामान्य नियम बनता है। यह सामान्य नियमन का किसी समय भगवान्‌ की विशिष्ट 
इच्छा से अपवाद है ऐसा भाव दिखायी पड़ता है। 


यहाँ भगवान्‌ की विशिष्ट इच्छा के विषय में कहने का बहुत कुछ है फिर भी थोड़ा कहा 
जाता है, भगवान्‌ को जो लीला करने की इच्छा है उस लीला में भाग लेने वाले भक्तों का (गोपी 
जनों का) स्नेह उपाधि वाला नहीं, उस प्रकार इसका शरीर भी सगुण (प्राकृत) नहीं, उस भाँति 
इसके पुण्य-पाप भी नहीं, यह स्थिति दिखाने के लिये कितने ही गोपीजनों के इससे विपरीत 
धर्म वाले (उपाधि वाले स्नेह आदि धर्म वाले) पुनः इस दशा में अपने भगवान्‌ को प्राप्त करने 
में प्रतिबन्ध कराकर, भगवान्‌ अपने ही इस दशा का नाश करके अपनी लीला में भागीदार 
बनाया। ऐसा करने से (विशिष्ट इच्छा के कारण करने से) यह भाव (उपाधि वाला स्नेह, पुण्य 
पाप, सगुण विग्रह |) हमेशा रहता है ऐसा नहीं है । मंत्र के द्वारा अग्नि की जलाने की शक्ति रोक 
दी जाती है इसलिये ऐसा नहीं कह सकते हैं कि अग्निदाहक नहीं। इन सभी विषय की चर्चा 
हमने श्रीमद्‌ भागवत के दशमस्कन्ध की टीका (सुबोधिनी-टिप्पणी) में की है। 


गतेरर्थवत््वमधिकरण 
गतेरर्थवत्त्वमुभयथाअन्यथा हि विरोधः।३/३/३/२९। 


दोनों प्रकार से मर्यादा और पुष्टि के प्रकार ज्ञान फल देते हैं, इस प्रकार मर्यादा और पुष्टि 
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की व्यवस्था को स्वीकार नहीं किया तो श्रुति वाक्यो में विरोध होता है। 


अरे, गुहा के भीतर के परम अवकाश में रहने वाले सत्य ज्ञान अनन्त ब्रह्म को जानते हैं 
(तै. उ. २/१) परमात्मा को इस प्रकार जानने वाला इस लोक में अमृत, अमर बनता है। मोक्ष 
के लिये ज्ञान बिना दूसरा कोई मार्ग नहीं है। (तै. आ. ३/१२/७) इत्यादि श्रुतियाँ कहती हैं कि 
ऊपर बताये ब्रह्म का ज्ञान होता है तभी मोक्ष प्राप्त होता है “परमात्मा जिसको ठीक जानता है, 
जिसका वरण करता है, वे ही परमात्मा को प्राप्त करते हैं। (कठ. ३/२/२३) यह श्रुति जो कहती 
हैं कि परमात्मा को जीव आत्मीय अपने सदृश अंगीकार रूप से वरण करता है। यह वरण 
भक्तिमार्गीय है इसलिये वरण होता है तब जीव का भक्तिमार्ग में प्रवेश होता है और भक्ति से ही 
मोक्ष मिलता है। भक्ति से ही ये मुझको जानते हैं' (गीता १८/५५) इस प्रकार कहकर 'पीछे 
मेरे को तत्वत: जानकर मेरे में प्रवेश करता है' (गीता १८/५५) इस प्रकार भगवान्‌ ने कहा है, 
इसलिये भक्ति मार्ग में भी पुरुषोत्तम के ज्ञान से ही मोक्ष है ऐसा कहा गया है । ज्ञान मार्ग में तो 
अक्षर ब्रह्म के ज्ञान से मोक्ष मिलता है इतना भेद है । इसलिये मेरी भक्ति वाले, मेरे में जिसका चित्त 
है ऐसे योगी को ज्ञान और वैराग्य यहाँ सामान्य रीति से कल्याणकारक नहीं होता' (भाग. ११/ 
२0/३१) ये वाक्य बताते है कि भक्तिमार्गीय पुरुषों को ज्ञान की अपेक्षा नहीं रहती है। 


इस प्रकार श्रुतियों में और स्मृतियो में परस्पर विरोध आने से एक प्रकार का (मोक्ष देने 


वाला ज्ञान या भक्ति इस प्रकार का) निर्णय नहीं हो सकता है। ज्ञान से ही मोक्ष मिलता है कारण 


कि ज्ञान और भक्ति इन दोनों विषयों में ज्ञान से ही मोक्ष मिलता है ऐसा कहा गया है, भक्ति को 
ज्ञान की अपेक्षा नहीं है यह कथन तो भक्ति की स्तुति करने के लिये है। इस प्रकार तर्क नहीं 
देना, विषय के (अक्षर ब्रह्म और पुरुषोत्तम इन दो विषयों के) भेद से ज्ञान का भी भेद होता है। 
(दोनों विषयों का ज्ञान एक प्रकार का नहीं होता है।) इसलिये किस प्रकार का ज्ञान मुक्ति देने 
वाला होता है इसका निश्चय नहीं हो सकता हैं। दोनों प्रकार के ज्ञान श्रुति में कहे है उससे इन 
दोनों का समुच्चय करना इस प्रकार तर्क नहीं देना, कारण कि ज्ञानी पुरुष का अक्षर ब्रह्म में लय 
होता है और भक्त का पुरुषोत्तम में लय होता है इसलिये इन दोनों का समुच्चय संभव नहीं है। 
जब विषय के भेद से फल का भेद होता है और इस भाँति विरोध दूर होता है तभी सर्व घटित 
होता है और उसके करने से संदेह नहीं रहने पर इस अधिकरण की रचना करने की आवश्यकता 
नहीं रहती। इस प्रकार जो कहा जाता है तो हमको कहना चाहिये कि नहीं, इस अधिकरण की 
आवश्यकता है, कारण कि पहले ज्ञान मार्गीय ज्ञान प्राप्त किया हो, और पीछे से भक्तिमार्गीय कता हे भाय शान 
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प्राप्त किया हो और अन्त काल में मति के अनुसार फल इस न्याय के प्रमाण पहले मिला, 
ज्ञानमार्गीय ज्ञान व्यर्थ हो जाने का प्रसंग आता है, किन्तु इस प्रकार नहीं कह सकते, ऐसे प्रथम 
ज्ञानमार्गीय ज्ञान व्यर्थ हो जाने का प्रसंग आयेगा, परन्तु इस प्रकार नहीं कह सकते, इसलिये पहले 
ज्ञानमार्गीय ज्ञान प्राप्त करने वाला और पीछे से भक्तिमार्गीय ज्ञान प्राप्त करने वाला पुरुष का किसमें 
लय होता है यह निश्चित नहीं किया जा सकता है (इसलिये इस अधिकरण की आवश्यकता 
रहती है।) 


फिर, “पीछे से मेरे को तत्त्वत: जानकर' (गीता १८/५५) इस कथन के कारण अपने को 
मानना पड़ता है कि भक्तिमार्गी में भगवान्‌ के विषय में सत्य ज्ञान ही भगवान्‌ में प्रवेश साधता है। 
“मेरी इच्छा रखने वाली और मेरे वास्तविक स्वरूप को नहीं जानने वाली स्त्रियाँ गोपीजन मुझे 
प्रियतम और जार सदृश मानती थी, ये हजारों और सैंकड़ों साधन रहित स्त्रियाँ केवल मेरे संग से ही 
परब्रह्म रूपी मेरे को प्राप्त किया ' (भाग. ११/१२/१३) इस वाक्य से मालुम पड़ता है कि ज्ञानमार्गीय 
ज्ञान बिना के और भक्तिमार्गी ज्ञान बिना के जीव भी भगवान्‌ को प्राप्त करते हैं, इसलिये दो प्रकार 
का ज्ञान ब्रह्म प्राप्ति का साधन है ऐसा बताने वाली श्रुतियों का विरोध आता है। 


पूर्वपक्ष- किसी स्थान पर ज्ञान मुक्ति का साधन है ऐसा कहा गया है, किसी स्थान पर 
भक्ति मुक्ति का साधन है ऐसा कहा गया है और कहीं ये दोनों मुक्ति के साधन समान नहीं कहे 
जाते हैं, इसमें कोई एक प्रकार के साधन का निश्चय नहीं हो सकता है, इसलिये मुक्ति के साधन 
के लिये मुमुक्षुजन की प्रवृत्ति संभव नहीं होगी। 


सिद्धान्त- इस प्रकार पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर सूत्रकार कहते हैं कि ' गतेरर्थवत्त्वम्‌ इत्यादि' 
गते अर्थात्‌ ज्ञान का अर्थवत्त्वम्‌' अर्थात्‌ देना ये “उभयथा' अर्थात्‌ मर्यादा और पुष्टि ये दो प्रकार 
के (ज्ञान मर्यादा और पुष्टि ये दो प्रकार के फल देते हैं ऐसा सूत्र का अर्थ है।) 


यहाँ यह अभिप्राय है जिसको इस लोक में ऊँचे ले जाने की इच्छा है उसके पास से 
भगवान्‌ अच्छे कर्म कराते हैं (कौशी. उ. ३/९) इत्यादि श्रुतियों से मालुम होता है कि जगत्‌ 
उत्पन्न करने के पूर्व ही भगवान्‌ ने विचार किया कि इस जीव के पास ये कर्म कराके यह फल 
इसको ही दूँगा, इसलिये इस प्रकार ही होता है । इसके अन्दर ऊपर श्रुति में बताये प्रकार से मुक्ति 
का साधन जानने के लिये ( भगवद इच्छा रुपी) कोई हेतु अवश्य कहना चाहिये। ऐसा होने से 
प्रयत्न से सिद्ध हो सकने वाला वैसा ज्ञान और मुक्ति रूप साधन शास्त्र में बताये गये हैं। शास्त्र 
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में बताये गये वैसे ज्ञान और भक्ति से मुक्ति हो यह मर्यादा कही जाती है और इस प्रकार का ज्ञान 
अथवा भक्ति नहीं हो तो भी भगवान्‌ के स्वरूप के बल से जीव को भगवत्प्राप्ति कराते हैं यह 
पुष्टि कहलाती है । इसलिये जिस जीव को जिस मार्ग में भगवान्‌ ने अंगार किया हो वे जीव को 
उस मार्ग को बताकर भगवान्‌ इसको फल देते हैं, अर्थात्‌ सब व्यवस्थित है इसीलिये ही जिस 
जीव का अंगीकार पुष्टिमार्ग में हुआ है उस जीव को ज्ञान, भक्ति आदि साधनों की आवश्यकता 
नहीं रहती है और मर्यादा मार्ग में जिस जीव का अंगीकार हुआ है उसको ज्ञान भक्ति आदि के 
साधनों की आवश्यकता रहती है और मर्यादा मार्ग में जिस जीव को अंगीकार किया है उसको 
ज्ञान भक्ति आदि की अपेक्षा रहती है यह ठीक है ऐसा भाव है। इस प्रकार नहीं मानने में विपक्ष 
में बाधक है यह तर्क पुष्टि और मर्यादा का भेद बताता है ऐसा दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं कि 
“अन्यथा हि विरोधः अन्यथा' मर्यादा और पुष्टि का भेद स्वीकार कर व्यवस्था करने में जो नहीं 
आवे तो विरोध होता है, उससे मुक्ति का साधन करने की मुमुक्षु की प्रवृत्ति का प्रतिरोध होता है । 
“इसलिये' ' मर्यादा “यह भेद स्वीकार करने की आवश्यकता है | किस तरह का विरोध है यह 
तो पूर्व पक्ष के निरुपण में कहा गया है। 


इस हेतु से ही नीचे बतायी शंका का भी निरास हो गया ऐसा जानना। अरे, श्रवण रूप 
और प्रेमरूप भक्ति से एक समान की रीति से पाप नाश तभी उदय होते हैं कि पीछे इन दो भक्तियों 
में कोई भेद है ? इसमें वर्तमान काल के भक्तों को भी दुःख दिखायी पड़ते हैं और श्रवण आदि 
पाप का नाश करते हैं ऐसा श्रवण है इसलिये अविशेष पक्ष (प्रथम विकल्प ) घटता नहीं, फिर 
श्रवणदि रूप भक्ति पाप होता है फिर भी होता है, प्रेम रुपी भक्ति तो पाप का नाश हो तभी होती 
है। इसलिये भेद कहना चाहिये । (दूसरे विकल्प) प्रेम वाले अक्रूर आदि भक्तों ने मणि के प्रसंग 
में भगवान्‌ के साथ में कपट किया ऐसा सुना जाता है इसलिये दूसरे विकल्प भी ठीक नहीं है। 
और मर्यादा और पुष्टि के भेद से भगवान्‌ जीव को अंगीकार करते हैं इसमें विलक्षणता होती हैं 
इसलिये जिसका मर्यादा मार्ग में अंगीकार किया गया है वे मोक्ष मिलने की इच्छा से ही श्रवणादि 
साधनों में प्रवृत्त होते हैं और भगवान्‌ मोक्ष देते हैं इसी कारण भगवान्‌ में इनका प्रेम भी होता है 
उपाधि बिना का तो यह प्रेम नहीं, कदाचित्‌ वस्तु के स्वभाव से मुक्ति की इच्छा नष्ट हो जाती 
है तो भी जीवों की भक्ति साधन मार्ग के होने से, “ मुक्ति की इच्छा नहीं होती है फिर भी भक्तों 
के वास्ते मेरी भक्ति मुक्ति देती है।' (भाग. ३/२५/३६ ) इस वाक्य से इसकी मुक्ति ही होनी है 
इस मर्यादा मार्ग में श्रवण आदि साधनों से पाप का नाश होने पर प्रेम उत्पन्न होता है और [र 
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मुक्ति होती है किन्तु पुष्टिमार्ग में अंगीकार भगवान्‌ की कृपा होने से इस मार्ग में ( पुष्टि मार्ग में) 
पाप आदि प्रतिबन्धक नहीं होने से श्रवणादि रूपभक्ति और प्रेम रूप भक्ति एक साथ अथवा पहले 
और पश्चात्‌ अथवा विपरीत क्रम से होती है । इस पुष्टि मार्ग में श्रवणादि भी फल रूप ही है। श्रवण 
आदि स्नेह ही करने आने से इस विधि का विषय नहीं होता है। (अर्थात्‌ शास्त्र में कही आज्ञा 
पुष्टिमार्ग में श्रवणादिक पर नहीं होती है।) 


अविद्या से आरम्भ कर मुक्ति तक जो पदार्थ के भजनानंद में अन्तराय रूप है वे पदार्थ रूपी 
ऊँचे गाढ़ घने विविध और बड़े वृक्षों के जंगलों को जलाने वाले लोभ वाले शक्तिवाले-अनुग्रह 
रुपी अग्नि को इसके बीच में आती पाप रुपी रूई को प्रतिबंध करें ऐसा कहना शक्य नहीं है 
यह बात को भागवत में कही गई है। अपने चरण मूल को भजने वाले, प्रिय और दूसरे भावों 
को छोड़ने वाले जो काई विकर्म पाप-कैसे भी आ पडे हो तो यह सर्व हृदय में रहे परेश-काल 
के भी ईश-हरि दूर करते हैं।' (भागवत १/५/४२) 


विकर्म अर्थात्‌ पूर्व जन्म का विरुद्ध कर्म यह दुःख देने वाला है । भगवान्‌ स्वयं हरि है । 
(भक्तों के पाप को हरण करे वे हरि) इसलिये इस दुःख को हरने वाले हैं अर्थात्‌ ' धुनोति' दूर 
करते हैं (विकर्म का दूसरा अर्थ करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि) भगवान्‌ के ऊपर बताये 
श्लोक में कहे विश्लेषण में भक्त अपने आप पाप कर्म करे यह संभव नहीं है । इसलिये संसर्ग 
के कारण मेरे को पाप लगा अथवा मेरे से अनिच्छा से यह पाप हो गया, परन्तु मैने जानते हुए 
पाप कर्म नहीं किया है इस प्रकार जो पाप कर्म हुआ हो वह यथा कथंचित्‌ आपतितम्‌' जैसे- 
तैसे आया कहलाता है । अथवा जिसको भगवद्धाव के बिना के सर्व अन्य भाव का त्याग किया 
है वे हमेशा भगवत्सेवा में ही लगा रहे, उससे इन्द्र्युप्न नाम के पांड्य राजा की तरह बडे लोगों 
के आगमन आदि का अज्ञान जैसे-तैसे आया विकर्म कहलाता हे । (इन्द्रद्युम्म की इस कथा के 
लिये देखो भागवत ८/४/७/९) अथवा भागवत के ऊपर बताया श्लोक (११/१५/४२) बोलने 
वाला करभाजन योगीश्वर के ऊपर बतायी गयी योग्यता वाले भक्त के सम्बद्ध में विकर्म कहना 
यह ठीक नहीं ऐसा दिखाने के लिये 'कथंचित्‌। जैसे-तैसे पद कहा है। इसलिये ऐसा मालुम 
होता है कि यहाँ कल्पित विकर्म है। ऐसा तात्पर्य है । ऊपर के लोक में कही योग्यता वाले भक्त 
को भी जो पाप आता है तो इस पाप को दूर करने के लिये इसको कोई दूसरी साधना नहीं करनी 
होती, कारण कि हृदय में भगवान्‌ ही जो इस पाप दूर करते हैं। कदाचित्‌ कोई भक्त अपने भक्ति 
के फल से “स्फूर्ति से दोष वाले मनुष्य इसको भी मैं कृतार्थ करुंगा। ऐसा विचारकर कोई पापी 
= 
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री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


मनुष्य के संसर्ग से हुए दोष को दूर करता है और इस भक्त के पहले पापी मनुष्य को अंगीकार 
करता है इसलिये इस पापी के दोष को भी दूर करता है। यह सब अर्थ भागवत के श्लोक में आये 
“सर्व' पद से कहा है। (इस सिद्धान्त के लिये देखो भागवत के श्लोक २/४/१८ “किरात हूण' 
और ९/२१/१८ 'तत्प्रसंग, श्लोक ' लम्बे समय तक भोगने पड़ते है ऐसे दोष का भी प्रभु ही क्षण 
में नाश करते हैं। (देखो अन्तरगृहगत गोपीजनों का उदाहरण, भागवत १०/२९/२६) ९/११ इस 
प्रकार के दोषों का नाश करने में काल आदि प्रतिबन्ध नहीं करता है यह बात भी बताने के लिये 
भागवत के श्लोक में “परेशः-परस्य। अर्थात्‌ काल आदि का ईशः । अर्थात्‌ स्वामी-जैसा कहा 
गया है। पाप हो तो भी भजन के आरम्भ से प्रभु हृदय में बिराजते हैं वहाँ तक का विषय यहाँ 
स्पष्ट ही संभव है।') 


उपपन्नाधिकरण 
उपपन्नस्तल्लक्षणार्थोपलब्धेर्लोकवत्‌।३/३/३०। 


मुमुक्षु पुरुष की अपेक्षा रहस्य भजन करने वाला पुरुष ही श्रेष्ठ है, कारण कि भगवल्लक्षण 
पुरुषार्थ को भक्त स्वाधीन करता है, लोक की तरह। 


अरे, सर्वत्र मुक्ति ही फल के समान बतायी गयी है और यह योग्य है, कारण कि संसार 
दुःखात्मक होने से संसार को निवृत्ति सभी को इष्ट है। पुष्टिमागीय भक्तों को तो मुक्ति को अपेक्षा 
नहीं है ऐसा कहा गया है, यह आथर्वण उपनिषद्‌ में बताया गया है । अष्टादशार्ण मन्त्र का स्वरूप 
कहकर उपनिषद्‌ कहती है कि, “जो इस परब्रह्म को धारण, ध्यान करता है।' (गो. उ.५/३/१) 
इत्यादि के अन्त में वे अमृत होते हैं? (गो.पू.उ.१) इत्यादि इसके आगे ' यह रुप कैसा है रस 
कीर्तन क्या है उसका भजन किस प्रकार हो। ( गो.पू.उ.१) इत्यादि प्रश्नों का उत्तर दिया जाता 
है कि भक्ति रहस्य का एकान्त में भजन है। यह इस लोक में और परलोक में उपाधि के फल 


. को आशा रखे बिना यही आत्मा भगवान्‌ का है इस प्रकार भावना करनी चाहिये, यही नैष्कर्म्य- 
संन्यास कहलाता है । (गो.पू. ३.१) 


इस सूत्र में ऊपर बताये दो वाक्यों का विचार किया जाता है। 


“अमु पञ्च पदं मंत्रमावर्तयेद्य स यात्यनायायत: केवलं 


; | तद्‌' जो भक्त इस पांच पद वाले 
और अठारह अक्षर वाले गोपाल मंत्र की आवृत्ति करे बिना 


प्रयत्न के निष्काम भजन से भगवत्पद 
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प्राप्त करता है। (गो.पू. ता. ३.१) (गोपीजनवल्लभायस्वाहा यह दश अक्षर (>अर्ण) वाला मंत्र है, 
जब गोपाल मंत्र पाच पद वाला और अठारह अक्षर वाला है। क्लीं कृष्णाय गोविन्दाय गोपीजनवल्लभाय 
स्वाहा । इस मंत्र में पाँच पद और अठारह अक्षर है, इसलिये गोपालमंत्र पंच पद और अष्टादशार्ण 
कहलाता है। (अर्ण-अक्षर) देखो गोपालपूलर्वतापिनी उपनिषद्‌ मन्त्रमहोदधि, तरंग १४, श्लोक 


में ५२ के नीचे प्रमाण दशार्णमंत्र दिया गया है। गोपीजनपदस्यान्तेवल्लभायाग्निसुन्दरी । दशाक्षरो 
मनुः प्रोक्तो मनोरथफल प्रद: । 


इस अष्टादशार्ण मंत्र की आवृत्ति से और इस मंत्र के अधिष्ठाता देवके ध्यान से अमृतत्व 
रूपी फल कहा गया है। जहाँ तक फल की आशा नहीं रहे वहाँ तक स्वयं आत्मा को भगवान्‌ 
को समर्पित करना ये भजन का स्वरूप है और इसे कल्पन कहा जाता है । फल की आशा नहीं 
रखनेसे भजन के अन्त में मुक्ति ही होगी इस प्रकार नहीं कहना, कारण कि “परमात्मा को जिस- 
जिस प्रकार मनुष्य भजता है वह वैसा ही होता है इस प्रकार होकर यह इनका रक्षण करता है।' 
(मुद्रग ३.३९) इस श्रुति के अनुसार भक्ति मुक्ति का साधन है इस प्रकार जानकर जो मनुष्य 
भजता है उसको मुक्ति फल ही मिलता है और भगवान्‌ का स्वरूप ही स्वतंत्र पुरुषार्थ है ऐसा 
अनुभव करके जो मनुष्य भगवान्‌ को भजता है भगवान्‌ के स्वरूप को ही फल रूप में प्राप्त करता 
है - इससे निर्णय हो सकता है और फिर, “जो लोक जिस प्रकार मुझको भजते हैं उन लोकों को 
मैं उसी प्रकार भजता हूँ।' (गीता ४/११) इस प्रकार भगवान्‌ का वाक्य है, इसीलिये ही भगवान्‌ 
फलरूप ही हैं । इसलिये- ' रहस्य भजन ' इस प्रकार लक्ष्य कहा गया है। (भक्ति रहस्य भजनम्‌ 
इस वाक्य में ' भक्ति' शब्द के प्रथमा एक वचन के प्रत्यय का छान्दस लोप हुआ है, इस कारण 
भक्ति के बदले ' भक्ति ' इस प्रकार वाक्य में है, दूसरे पाठ भक्ति रहस्यभजनम्‌' इस तरह है। पाठ 
का तात्पर्य एक ही है, दूसरे पाठ में भजन अर्थात्‌ निरुपधि भजन है ।) 


इस प्रकार श्रोतत्व और भगवान्‌ का सम्बन्ध ये दोनों मर्यादा मार्ग में और पुष्टिमार्ग में समान 
है इसलिये इन दो मार्गों में कौनसा मार्ग श्रेष्ठ है इस विषय में संशय होने पर शास्त्र का गूढ _ 
अभिप्राय दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं कि मोक्ष मिलने की इच्छा रखने वाले (मर्यादामार्गीय) 
साधक के बजाय रहस्य (एकान्त) में भजन करने वाला पुष्टिमार्गीय भक्त ही श्रेष्ठ “उपपन्न: ' 
उपपत्ति वाला योग्यता वाला है । सूत्रकार यह बात समझते हुए कहते हैं कि ' तल्लक्षणार्थोपलब्धे: ' 
तल्लक्षण-भगवत्स्वरुपात्मक-जो अर्थ-स्वतंत्र- पुरुषार्थ रुप-उसको उपलब्धि होती है इसलिये, 
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अर्थात्‌ स्वतंत्र पुरुषार्थ रूप भगवान्‌ स्वयं ही भक्त को स्वाधीन होते हैं इसलिये जो कि (मर्यादा 
मार्ग में/पुरुषोत्तम में जीव का प्रवेश होता है और पुरुषोत्तम के आनन्द का अनुभव होता है तो भी 
प्रभु भक्त के अधीन नहीं होते, कारण कि पुरुषोत्तम में प्रवेश होने से भक्ति का तिरोधान होता है 
इस प्रकार इससे विरुद्ध होता है। (स्वरुपानन्द से भजनानन्द श्रेष्ठ है यह बताते हुए भाष्यकार 
कहते हैं कि भजननानन्द स्वरुपानन्द से अधिक है यह बात नीचे के वाक्यों के आधार पर निश्चित 
होती है।यह वाक्य इस प्रकार हैं, (१) भगवान्‌ किसी समय मुक्ति देते हैं, परन्तु भक्ति योग नहीं 
देते, भाग. ५/६/१८ (इस वाक्य में मुक्ति देने वाले भी भक्ति नहीं दे सकते हैं ऐसा कहने से 
भजनानन्द स्वरुपानन्द से अधिक है ऐसा सिद्ध होता है। (२) “मेरे भक्तों को मुक्ति दी जावे तो 
भी मेरी सेवा बिना ये स्वीकारते नहीं है । ( भाग. ३/२९/१३) ' (३) “मेरे भक्त नारायण में तल्लीन 
है (भाग. ६/१७/२८) इस प्रकार आरम्भ करके शिव उमा को कहते हैं कि मेरे भक्त स्वर्ग मोक्ष 
और नरक इतने तीन को भी समान मानने वाले हैं। ( भाग; ६/७७/२८) 


इस कारण से ही सूत्र के उपलब्धे इस पद में सामीप्यवाचक “उप' उपसर्ग कहा-गया है। 
(ऊपर बताया उस प्रकार जो स्वरुपानन्द से भजनानन्द अधिक है ऐसा नहीं होता तो सूत्र में मात्र 
“लब्धेः ' अर्थात्‌ इतना ही कहते ' उपलब्घे: ' इस प्रकार न कहते। ( भजनानन्द का अनुभव करने 
वाले पुष्टि भक्त का स्वरूप दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि) इसलिये भगवल्लीला में दासी के 
समान दास के समान दो मित्र के समान प्रभु के पास ये भक्त रहते हैं ऐसा सिद्ध होता है। 


बड़े पदार्थ के स्वरूप के अज्ञान से जिस तरह अल्प आनन्द से सर्व श्रेष्ठ मानने वाला 
मनुष्य बड़े पदार्थ की अपेक्षा नहीं करता है उसी प्रकार यहाँ भी होगा, इस प्रकार तर्क नहीं करना, 
कारण कि जो पदार्थ देने के योग्य है उसका अज्ञान संभव नहीं है, कारण कि जो अनुभव में इस 
प्रकार की शंका है वे ही पदार्थ देने के हैं और जो इन पदार्थों का अज्ञान हो तो स्वर्ग नरक और 
मोक्ष इन तीन को समान मानना संभव नहीं (प्रभु किसी समय मुक्ति देते हैं, परन्तु भक्तियोग नहीं 
देते, (भाग. ५/६/२८) इस वाक्य में भक्ति का आधिक्य स्पष्ट ही कहा गया है। इसलिये अल्प 
पदार्थ को ग्रहण करने की इच्छा वाला मनुष्य से पूर्ण पदार्थ वाला मनुष्य महान्‌ है इसलिये इसकी 
श्रेष्ठता योग्य ही है। यही अर्थ सूत्रकार दृष्टान्त से कहते हैं कि ' लोकवत्‌' लोक की तरह, जिस 
नायिका का अपना पति स्वाधीन है वे नायिका की तरह स्वयं की इस व्यवस्था को प्रतिकूल इस 
प्रकार, घर, द्रव्य आदि देने में आये तो भी स्वीकार नहीं करती उसी भाँति यहाँ भी भगवान्‌ को 
वश में रखने वाले भक्त स्वर्ग, मोक्ष आदि देने में आये तब भी स्वीकार नहीं करते। 
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(सभी से भक्त श्रेष्ठ है ऐसा बताने के लिए भाष्यकार सूत्र का दूसरी प्रकार से अर्थ करते 
हैं अथवा “स: ' भगवान्‌ ही ' लक्षणम्‌' असाधारण धर्म जिसका है वे 'तल्लक्षण: ' प्रबल भक्ति 
भाव, यह प्रबल भक्तिभाव ही ' अर्थ: ' स्वतंत्र पुरुषार्थ रूप है । सूत्र के आगे का भाग (उपलब्धे: ) 
पहले की तरह ही समझना, भगवान्‌ के प्राकट्य वाला भक्त ही वास्तव में भक्त समान पहचाना 
जाता है, इसलिये ये भक्त सर्व से अधिक है । इस कारण से ज्ञाप्य (जिसका ज्ञान देने का है वे) 
ज्ञापक (जो ज्ञान देता है उसके) कारण से अधिक बनता है, इस प्रकार होने से जो पुष्टि भक्त का 
ज्ञान देने वाले सर्व श्रेष्ठ वस्तु पुरुषोत्तम स्वरूप, सर्व फल रूप है, तब फिर इस पुष्टि भक्त का ज्ञान 
देने वाले सर्वश्रेष्ठ वस्तु-पुरुषोत्तम स्वरूप, सर्वफल रूप है, तब फिर इस पुष्टि भक्त के महत्त्व 
दए वर्णन किस प्रकार हो सकता है, यह यहीं पर सूचित होता है । 


अनियमाधिकरण 
अनियमः सर्वासामविरोधः शब्दानुमानाभ्याम्‌ ।1३ 1३1३१1| 


भगवान्‌ के धारण कीर्तन भजन आदि सर्व साधनों की फल श्रवण में अपेक्षा रहती है ऐसा 
नियम नहीं है, कारण कि ध्यान आदि साधन के फल के प्रति विरोध नहीं, श्रुति और स्मृति का 
प्रामाण्य है इसलिये, 


आथर्वण उपनिषद्‌ में (गोपाल पूर्व तापिनी उपनिषद्‌ में) नीचे की तरह पाठ है। जो यह 
परब्रह्म को धारण करता है कीर्तन करता है, भजता है, ध्यान धरता है, प्रेम करता है और आचरण 
करता है वह अमृत होता है। (गो.पू.ता. उ.१) इसमें धारणा आदि साधन इकट्ठे होकर ही 
अमृतत्व-मोक्ष को साधते हैं कि प्रत्येक साधन मोक्ष को साधते हैं इस प्रकार संशय है । इस वाक्य 
में धारण आदि साधनों का समूह कहकर फल बताते हैं इसलिये सभी साधन सम्मिलित होकर 
ही मुक्ति देते हैं। ये साधन तो उपलक्षण है । श्रवण आदि नवीन प्रकार की भक्ति भी इस प्रकार 
ही सम्मिलित होकर ही मुक्ति देती है। इस प्रकार पूर्व पक्ष होने पर सूत्रकार सिद्धान्त कहते हैं 
कि ' अनियम: ' सभी साधन सम्मिलित होकर ही मुक्ति रूपी फल साधते हैं इस तरह नियम नहीं 
है ऐसा अर्थ है, अनियमन का कारण देते हुए सूत्रकार कहते हैं कि 'सर्वासामविरोध: ' सभी 
श्रुतियों का अविरोध है। कृष्ण का चित्त से चिंतन करने वाला संसार में से मुक्त होता है। 
(गो.पू.ता. उ. १) यह श्रुति कहती है कि अकेले चिंतन से मुक्ति मिलती है। पांच पद वाला 
गोपाल मंत्र जो जपता है इस प्रकार कहकर श्रुति कहती है कि 'वे जप करने वाले ब्रह्म रूप होते 
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हैं (गो.पू. ता. उ.१) यह श्रुति कहती है कि अकेले कीर्तन से मुक्ति मिलती है । इस प्रकार प्रत्येक 


साधन मुक्ति देता है ऐसा मानने से ही सर्व श्रुतियों से अविरोध होता है, इसलिये परब्रह्म को जो ' 


धारण करता है' (गो.पू. ता. ३.१) इत्यादि वाक्यों में वे अमृत होते हैं। (गो.पू.ता. उ.१) इस 
पद का सम्बन्ध प्रत्येक वाक्य के साथ है ऐसा जानना चाहिये।' 


शंका- अरे, जिस प्रकार दण्ड, चीवर चाक आदि साधनों में प्रत्येक साधन घट का कारण 
है ऐसा कहा जाता है फिर भी एक ही साधन घट उत्पन्न नहीं कर सकता उसी प्रकार यहाँ भी 
चिन्तन आदि प्रत्येक साधन मुक्ति देने वाला है ऐसा कहा जाता है फिर भी सभी साधन मिलकर 
ही मुक्ति रुपी फल देते हैं। 


समाधान-इस प्रकार शंका हो तो इस प्रकार कहना चाहिये कि ऐसा नहीं, जो अर्थ जिस 
प्रमाण से समझ में आता हो वह उसी प्रमाण की रीति से सिद्ध होता है, उसी प्रकार मानना 
चाहिये। दण्डादि साधन सम्मिलित होकर ही घट उत्पन्न करते हैं ऐसा प्रत्यक्ष दिखाई पड़ता है 
इसलिये इस सम्बन्ध में इस प्रकार भले ही होओ, किन्तु अपने चलते विषय में तो सभी साधनों 
में प्रत्येक साधन मुक्ति देता है इस प्रकार अकेले अलौकिक शब्द श्रुति से मालुम होता है यह श्रुति 
तो कहती है | दण्ड आदि साधन मिलकर ही घट उत्पन्न करते हें । यह न्याय श्रुतियो में भी तात्पर्य 
का निर्णय करे ऐसा नहीं कहना, कारण कि अलौकिक अर्थ के विषय में लौकिक प्रमाण असमर्थ 
है। इस प्रकार जो नहीं मानो तो जब ब्रह्मा मन से ही प्रजा उत्पन्न करते हैं तब वीर्य सिंचन आदि 
लौकिक साधनों की कल्पना करने में आती हैं स्मृति भी प्रत्येक पक्ष ही कहती है। दृष्टान्त 
(गोपियों, गायों, पक्षियों, नगा: पाठ हो तो वृक्ष) पशुओं ये जो दूसरे मूढ मति वाले नाग आदि 
सिद्ध होकर केबल भाव से ही अनायास से मुझे प्राप्त हुए। (भाग. ११/१२/८) सांख्य और योग 
से इतना लाभ इस प्रकार आरम्भ करके स्मृति कहती है कि 'अन्त में नारायण की स्मृति ही' 
(भाग, २/१/६) यही अर्थ हृदय में रखकर सूत्रकार कहते हैं कि ' शब्दानु मानाभ्याम्‌' श्रुति और 
स्मृति है इसलिये, यह श्रुति और स्मृति पहले कही गयी है। : 


इससे अनियम है ऐसे कथन से - सूत्रकार का दूसरा भी अभिप्राय है ऐसा मालुम पड़ता 
है जिस प्रकार एक भक्त के विषय में ऊपर कही सभी साधनों की सामग्री हो वहाँ एक ही साधन 
से मुक्ति सिद्ध होने पर दूसरे साधनों को बताने वाली श्रुतियों का विरोध आता है । उससे श्रवण 
कीर्तन और स्मरण, मुक्ति की तरह पहले के क्षण में एक ही समय संभव होगी और उससे क 
सिद्धिका संभव होगा और इस समय श्रवण कीर्तन और स्मरण इन तीन में कौनसा साधनअन्यथा 
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सिद्ध हो ? यह निर्णय करने वाला प्रमाण नहीं, इसलिये (कहीं साधन बताने वाली सर्व श्रुतियों 
का परस्पर विरोध नहीं रहता है। जब एक स्थान पर प्रत्येक पक्ष में श्रवणादि साधनों में प्रत्येक 
साधन मुक्ति सिद्ध नहीं करता तब तो सर्वत्र ही इस प्रकार हो, वे इस तरह आशंका करके 
सूत्रकार इसमें बाधक हेतु कहते हैं, “शब्दानुमानाभ्याम्‌' इसका अर्थ पहले कहे अर्थ जैसा है। 
श्रुति और स्मृति में प्रत्येक साधन भी मुक्ति देने वाला है ऐसा कहा गया है, इसलिये तुम कहते 
हो उस प्रकार नहीं है, (प्रत्येक साधन मुक्ति साधक नहीं ऐसा नहीं) जहाँ प्रत्येक साधन मुक्ति 
देता है वहाँ सभी साधन सम्मिलित होकर मुक्ति देते हैं उसमें क्या कहना ? इसलिये सूत्र में काम 
में लिया 'अनियम: ' पदश्लिष्ट-दो अथो५ वाला है ऐसा जानना चाहिये |) 


आधिकारिकाधिकरण 
यावदधिकारमवस्थितिराधिकारिकाणाम्‌ ३/३/३२ | 


विशिष्ट कार्य सिद्ध करने के लिये भगवान्‌ ने अधिकारी पुरुष में जो धर्म स्थापित किये 
हैं वे धर्म विशिष्ट कार्य समाप्त हो वहीं तक ये पुरुष में रहते हैं (पीछे से इन धर्मो को भगवान्‌ 
खींच लेते हैं) ; 

मोक्ष की इच्छा वाले पुरुष भगवद्‌ धर्मों को साधन के सदृश करते हैं उसका विचार पूर्व 
अधिकरण में किया गया है, अब इस अधिकरण में भगवान्‌ द्वारा अपना विचार किया कार्य 
लौकिक ऐश्वर्य आदि से अशक्य है ऐसा जानकर अपने ऐश्वर्य आदि (अधिकारी जीव को) देकर 
जो जीव के पास से विशिष्ट कार्य कराते हैं वे जीव भगवान्‌ के ऐश्वर्य धर्मो से मुक्त होते हैं कि 
नहीं, इस प्रश्न का विचार किया जाता है । (यहाँ दो पूर्व पक्ष हैं) (१) प्रथम पूर्व पक्ष इस प्रकार 
है, ( भगवान्‌ जब अपना कार्य कराने के लिये किसी जीव को अंगीकार करते हैं तब भगवान्‌ इस 
जीव को अपना धर्म देते हैं, इसमें वरण हेतु है । जब जीव द्वारा किये भगवद्‌ विषयक धर्म अच्छी 
प्रकार से मुक्ति देते ही है। (२)) दूसरा पूर्व पक्ष इस प्रकार है, भगवान्‌ के धर्म जीव के प्रयत्न 
से साध्य नहीं, इसलिये यह विधि का विषय नहीं बनता, इसलिये ये धर्म मुक्ति के साधन नहीं 
गिने जाते हैं। इस प्रकार संदेह होने पर सूत्रकार निर्णय करते हैं कि “यावत्‌' इत्यादि। 


जिस जीव में अपना-भगवान्‌ का (इस जीव को) अधिकार दिया है वह जीव यह कार्य 
कर सके ऐसा अपना-भगवान्‌ के धर्म भगवान्‌ ने स्थापित किये हैं । ये धर्म आधिकारिक कहलाते 
हैं। भगवान्‌ का यह कार्य साधन यही भगवान्‌ ने जीव को दिय़ा अधिकार का प्रयोजन है। 
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इसलिये कार्य सम्पन्न हो वहाँ तक ही भगवान्‌ के ये धर्म देखते रहते हैं, ऐसा अर्थ है, कार्य पूर्ण 
होने तक भगवद्‌ धर्म जीव में रहते हैं ऐसा होने से कार्य पूर्ण होता है अर्थात्‌ भगवान्‌ द्वारा दिये 
धर्म भी निवृत्त होते हैं इस कारण मुक्ति पर्यन्त इस धर्म का व्यापार संभव नहीं है, कारण कि 
भगवान्‌ ने इस प्रकार ही विचार किया है। मुक्ति तो भक्ति से ही होती है यह भाव है। 


“ब्रह्मणा सह ते सर्वे-प्रविशिन्ति परं पदम्‌' इस वाक्य में अधिकार पूर्ण होने पर जो मुक्ति 
कही गयी है वह विरुद्ध होती है, ऐसी शंका होने पर भाष्यकार इसका समाधान करते हुए कहते 
हैं कि जब प्रलय होने का होता है तब कृतार्थ हुए जीव ब्रह्मा के साथ अन्त में भगवान्‌ के परम 
पद में, व्यापि-वैकुण्ठ में प्रवेश करते हैं । (कूर्म पु. १२/२६९) यही वाक्य है वह तो कल्पना के 
अन्त तक सप्तर्षि देखने का अधिकार है उसके सम्बन्ध में ऐसा जानना। जो इस प्रकार नहीं हो, 
जो आधिकारिक गुणों से ही मोक्ष होता हो तो भगवान्‌ ने जिस प्रकार अधिकार-सामर्थ्य दिया है 
उस तरह भरत के विषय में अपना (भरत का) अधिकार पूरा होने पर “उपासीनस्त्वत्पदवीं' लेभे 
वैजन्मभिस्त्रिभि: इस प्रकार मुक्ति नहीं कहते, 'कृतात्मान: इस पद से मालुम पड़ता है कि 
सप्तर्षि जैसे जीव ने भी भगवान्‌ में अपना अन्तःकरण लगाया है ऐसे ही जीवों को “परस्य' 
भगवान्‌ के “परं पदम्‌' व्यापि वैकुण्ठ में प्रवेश कहा गया है, यह भी आधिकारिक गुणों से प्रवेश 
नहीं है। 


अक्षरधियामित्यधिकरण 
अक्षरधियां त्ववरोधः सामान्यत 
तस्तद्गावाभ्यामौपासनवत्तदुक्तम्‌ ।३/३/३३। 


अक्षर ब्रह्म को उपासनाओं की मोक्ष-साधनों में गणना होती है, कारण कि सामान्य 


(भगवत्सम्बन्ध अक्षर का सम्बन्ध) और भगवद्‌ भावना है इसलिये, उपसत्कर्म में है उस प्रकार, 
यह भगवद्‌ गीता में कहा गया है।) 


शंका-अरे, आथर्वण उपनिषद्‌ में (गोपाल पूर्व तापिनी आदि उपनिषद्‌ में/वाक्य कहे हैं 
कि श्रवण आदि भगवद्‌ विषयक धर्म मुक्ति देते हैं, जब दूसरी श्रुतियों में ज्ञान को ही जो मुक्ति 
का साधन कहा है। ये श्रृतियाँ इस प्रकार है, इस परमात्मा को जानकर ही मनुष्य मृत्यु को तिर 
जाता है। मोक्ष के लिये दूसरे मार्ग नहीं है (तै.आ. २/१२/७) “ज्ञान से ही कैवल्य मिलता है? 
(ग.पु.सा. १६/८७ आत्मा को जानने वाला शोक को तिर जाता है। (छा. उ. ७/१/३) ब्रह्म को 
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जो जानता है वह ब्रह्म ही होता है (मुण्ड ३/२/९) ये दोनों तरह के वाक्य श्रुति के ही है। 
(इसलिये ये एक समान रीति से प्रमाष्ठाभूत बनते हैं। इसलिये भक्ति और ज्ञान ये दोनों मुक्ति के 
साधन बनते हैं और कारणों में भेद हो तो कार्य कां भेद आवश्यक हैं। (भक्ति और ज्ञान ये मुक्ति 
रुपी कार्य के कारण है, और ये परस्पर भिन्न है अर्थात्‌ मुक्ति में भी भेद होना चाहये। परन्तु मुक्ति 
में भेद संभव नहीं और भक्ति से मनुष्य मुझे जानते हैं' (गीता १८/५५) इस वाक्य में भक्ति से 
ज्ञान भी संभव है, इसलिये ज्ञान से ही मुक्ति मिलती है। 


समाधान- इस प्रकार पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर 'ज्ञान मुक्ति का साधन है ' ऐसा निरुपण करने 
वाली श्रुति का तात्पर्य बताने के लिये, पुरुषोत्तम की प्राप्ति करा सकती है ऐसा हृदय में रखकर 
सूत्रकार कहते हैं कि ' अक्षरधियाम्‌' इत्यादि। 


तु शब्द पूर्व पक्ष के निरास के लिये है, वाजनेयक श्रवण होता है - ' हे गार्गि, इस अक्षर 
के विषय में ब्राह्मण कहते हैं कि यह अस्थूल है' (बृ. उ. ३/८/८) इत्यादि, उसी तरह आंधर्वण 
उपनिषद्‌ में श्रवण होता है, जिंससे अक्षर का ज्ञान वह पराविद्या है। “मुण्ड. १/१५ इसलिये 
निश्चय होता है कि ज्ञान मार्ग में अक्षर विषय के ज्ञान का निरुपण है, पुरुषोत्तम विषयक ज्ञान का 
नहीं, ' ब्रह्म को जानने वाला पर को प्राप्त करता है (तै. उ. २/१) इस श्रुति में अक्षर ब्रह्म को जानने 
वाला मनुष्य अक्षर से पर जो पुरुषोत्तम उसको प्राप्त करता है तै उ. २/१) इस श्रुति में अक्षर ब्रह्म. 
के जानने वाला मनुष्य अक्षर से पर जो पुरुषोत्तम है उसको प्राप्त करता हैं ऐसा कहा जाता है। 
“मैं अक्षर से भी उत्तम हूँ।' (गीता १५/१५) इस भगवान्‌ के वाक्य से भी पुरुषोत्तम अक्षर से 
अतीत है ऐसा ज्ञात होता है। भक्ति से मुझको जानो (गीता १८/१५) इस वाक्य में मुझको पद 
होने से, पुरुषोत्तम विषयक ज्ञान कहा गया है, किन्तु अक्षर विषयक ज्ञान नहीं, फिर उससे ब्रह्म 
भाव, स्वरूप लाभ रूप होने से आनन्दाश के आविर्भावरूप है इसलिये, आनन्द का आविर्भाव 
अविद्या के नाश से होता है इसलिये, अविद्या का नाश अक्षर के ज्ञान से होता है इसलिये-इन 
सभी कारणों से मालुम होता है कि पर पुरुषोत्तम की प्राप्ति के पूर्व कक्षा रूप जो ब्रह्म भाव है उसमें. 
ही अक्षर' की विश्रान्ति है। , 
इस प्रकार अविरोध सिद्ध होने पर, अक्षरविषयक बुद्धि के ज्ञान का मुक्ति साधनों में जो 
अवरोध -प्रवेश, गणना होती है व सामान्य और ब्रह्म भाव के कारण, पुरुषोत्तम सम्बन्ध वाला 
वह उसका (ज्ञान द्वारा) सम्बद्ध हो वह कहलाता है।सत्संगलब्धया भक्त्या- 


जो अक्षर ब्रह्म है व र 
मयि मां स उपासिता स वै दर्शितं सद्‌ भिरञ्जसो विन्दते पदम्‌।' भाग. ११/११/२५ इस श्लोक 
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से सिद्ध होता है कि भक्त का भगवान्‌ से सम्बन्ध होता है और इस प्रकार के भक्त के संग से मुक्ति 
होती है । अक्षर ब्रह्म यह पुरुषोत्तम का धाम है इसलिये पुरुषोत्तम के सम्बन्ध वाला है। ऐसे 
भगवान्‌ सम्बन्धी अक्षर ब्रह्म के सम्बन्ध वाला ज्ञान है उससे इस भक्त के संग जैसी समानता 
है। यह समानता यही ' सामान्य' है। 


मर्यादामार्ग में जिन जीवों का अंगीकार हुआ है वे 'ब्रह्मभूत प्रसन्नात्मा नहीं शोक करता 
कि नहीं, नहीं इच्छा रखता । यह सर्व प्राणियों की ओर समदृष्टि रखता है और मेरी पराभक्ति प्राप्त 
करता है।' (गीता १८/५४) इन वाक्यो से ब्रह्म भाव की मुक्ति देने में परम्परा से उपभोग है, 
इसलिये सामान्य और भगवद्‌ भाव इन दो हेतु से अक्षर ब्रह्मविषयक ज्ञान की मुक्ति के साधनों 
में गणना की गई है, वास्तविक रीति से तो पुरुषोत्तम की प्राप्ति ही मुक्ति है। 


शंका- अरे, अक्षर ब्रह्म एक ही प्रकार का होने से इसके उपासक भी एक प्रकार के हो 
तो फिर कितने ही अक्षरोपासको का अक्षर में ही लय होता है और कितने ही को भक्ति प्राप्त होती 
है, इस प्रकार किस भाँति घटे ? 


समाधान- इस प्रकार शंका करके दृष्टान्त से सूत्रकार हेतु देते हैं 'औपसदवत्‌' उपसद्‌ 
नाम के कर्म में तानूनप्त्रस्पर्श नाम का कर्म है यह औपसद कहलाता है । (सोम याग में दूसरे दिन 
उपसदू नाम की एक अपूर्व इष्टि की जाती है उसमें अग्नि सोम और विष्णु ये तीन प्रधान देवता 
है । इसमें द्रव्य आज्य है । एकाह नाम के सोम याग में तीन उपसद्‌, चयन में छ: और अहीन आदि 
बारह उपसद्‌ करने में आते हैं सोम याग के दूसरे दिन एक वर्ष का अरुण गाय आदि दस द्रव्य 
देकर सोम खरीदी जाती है, फिर सोम को दो बैलो वाले गाडे में पधराकर प्राग्वंश के आगे यज्ञ 
वाट में लायी जाती है फिर दाहिने हाथ के बैल को छोड़कर और बाहिनी बाजु (ओर) के बैल 
को छोड़े बिना आतिथ्य -इष्टि की जाती है। सोम को राजा के समान मानने में आता है और ये 
जब गाडे में बैठकर यज्ञवाट में आते हैं तब इस अतिथि का सत्कार करने के लिये आतिथ्य-दृष्टि 
की जाती है। हविष्कृत प्राकृत के आह्वान समय में दूसरी बांयी ओर के बैल को गाडे से छोडा 
जाता है फिर सोम राजा को गाडे में से उतारकर आवहनीय अग्नि के पास तैयार रखे राजा के 
आसन उपर पधराने में आता है। पीछे प्रायणीय इष्टि समाप्त करके सभी ऋत्विज और यजमान 
परस्पर वैर नहीं हो इसके लिये और पूर्ण सहकार से यज्ञ पूरा करने के लिये पात्र में रहे आज्य 
का स्पर्शकर प्रतिज्ञा करते हैं कि हम सभी एक मत रखकर यह याग करें। इस क्रिया को 
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“तानूनप्त्र। कहा जाता है। एक मत से पूर्ण सहकार से यज्ञ करने का यह एक प्रकार का एक 
करारनामा है । ' तनुनपात्‌' यह जोश से बहने वाला पवन, जो सर्व प्राणियों का साक्षी है, उसका 
नाम है, सहकार की प्रतिज्ञा यह तनूनपात्‌ देव के नाम से की जाती है । ऋत्विज और यजमान 
आतिथ्य-इष्टि में काम में लिये और वेदी की पश्चिम दक्षिण में रखे। धरुवा पात्र में जो आज्य घी 
हो उसमें से कांस्य के पात्र में अथवा चमस में लिये हुए घी का एक ही समय ' अनाधृष्टमसि' 
यह मंत्र बोलकर स्पर्श करते हैं । (देखो-आपस्तम्ब श्रौत सूत्र) ११/१/२ ध्रुवा पात्र में रखा घी 
' ध्रौवम्‌' कहलाता है । सत्रुक पात्र में अथवा चमस पात्र में रखा घी “तानूनप्त्र कहलाता है ।' 


(इस बात को समझाने के लिऐ भाष्यकार कहते हैं कि) “उपसद” नाम के कर्म के अन्दर 
जो आतिथ्य इष्टि की जाती है उसमें ध्रुवनाम के पात्र में रखा जो घी है उसमें से म्रुक अथवा चमस 
पात्र में जो घी है उसके चार भाग करके इसका ग्रहण करते हैं वहीं घी तानूनप्त्र कहलाता है, 
' अनाधृष्टमसि' (तै.सं. १/२/१0) इस मंत्र से सौलह-ऋत्विज और यजमान तानूनप्त्र का स्पर्श 
करते हैं । “अनु में दीक्षाम्‌' (तै.सं. १२/१०) इस मंत्र से यजमान तानूनप्त्र का स्पर्श करके ये 
ऋत्विज यज्ञ को यशस्वी बनावे ऐसा मानकर ऋत्विज की इच्छा करे तो ऋत्विज का स्पर्श 
करना' इस प्रकार श्रुति में और कल्प (आप. श्रौ. सू. ११/१/४) में श्रवण होता है, यहाँ पर 
तातूनप््र के स्पर्श में सर्व ऋत्विज एक समान रीति से तानूनप्त्र का स्पर्श कर सकते है फिर भी 
जिस ऋत्विज में यजमान का अधिक स्नेह हो इसलिये जो ऋत्विक तानूनप्त्र का स्पर्श पहले करे 
ऐसी यजमान इच्छा रखे ऋत्विज के विषय में तानूनप्त्र का स्पर्श करने की कृति होती है, दूसरे 
ऋत्विजों के विषय में कृति नहीं होती है । इस विषय में “सभी ऋत्विज समान रीति से जिसे स्पर्श 
करने के अधिकारी है फिर भी इस प्रकार अमुक ऋत्विज ही जो प्रथम स्पर्श किस प्रकार करे ? 
“ऐसा प्रश्‍न संभव नहीं, इस तरह अपने चलते विषय में भी उसी प्रकार (ईश्वर को इच्छा ही 
कारणभूत) है ऐसा अर्थ है।' 

अरे, जैसे श्रवण आदि का पुरुषोत्तम के साथ होने से (पुरुषोत्तम का श्रवण करने से श्रवण 
का पुरुषोत्तम के साथ सम्बन्ध होता है इसलिये श्रवण आदि का पुरुषोत्तम के प्राप्ति का कारण 
बनता है वैसे अक्षर भी (पुरुषोत्तम का धाम होने से पुरुषोत्तम के सम्बन्ध वाला ही बने इसलिए/ 
पुरुषोत्तम की प्राप्ति का कारण भले बने, इस शंका का निवारण उन सर्व आसुर जीवों के अन्धकार 
के ढेर को दूर करने वाले यदुवंश के दयालु चूडामणि ने (भगवान्‌ कृष्ण) ने यही किया है 
इसलिये सूत्रकार अपनी इस शंका का खण्डन करना ठीक नहीं, इस आशय से सूत्रकार कहते 
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हैं कि 'तदुक्तम्‌' ऐसा कहा गया है । भगवद्‌ गीता में इतना अध्याहार है । भगवद्‌ गीता में “जो परम 
गति को प्राप्त करते हैं (गीता ८/१३) इस श्लोक तक अक्षर प्रापि का उपाय बताया गया है। 
पश्चात्‌ अनन्यचित्त वाला जो मेरे को निरन्तर स्मरण करता है (गीता ८/१४) इस श्लोक में 
भगवान्‌ को प्राप्तिका उपाय और वैलक्षण्य कहकर स्वयं भगवान्‌ एकेली भक्ति से ही लभ्य है। 
इस प्रकार कहने के लिये भगवान्‌ पहले क्षर और अक्षर का स्वरूप कहते हैं । ' सहस्त्र युग पर्यन्त ' 
(गीता ८/१७) इस प्रकार आरम्भ कर के दिन हो अर्थात्‌ अव्यक्त में से व्यक्त पदार्थ उत्पन्न होता 
है। (गीतार्थ ८/१८) इस श्लोक तक क्षरका स्वरूप कहकर उससे यह अव्यक्त पर दूसरा व्यक्त 
भाव है (गीता ८/२०) इस प्रकार आरम्भ करके ' वह मेरा परम धाम है' (गीता ८/२१) इस 
श्लोक तक अक्षर का स्वरूप कहा गया है इसलये 'इससे पर' (गीता ८/२०) इस श्लोक में क्षर 
से ही परत्व कहा गया है कारण कि ' तस्मात्‌ ' यह 'तद्‌' शब्द से पूर्व कहे पदार्थ का परामर्श होता 
है कारण कि यही वस्तु (क्षर) पहले कही गयी है, इसलिये ही ' परस्तस्मात्तु' (गीता ८/२०) 
इसमें अक्षर की व्यावृत्ति करने वाला ' तु' शब्द कहा गया है । अक्षर का क्षर से परत्व बताया गया 
है इसलिये “जीव नित्य है इसलिये उसका क्षर नाश नहीं होता है, अर्थात्‌ ' अक्षर' शब्द से जीव 
` ही बताया गया है, नहि कि पुरुषोत्तम के अधिष्ठान रूप जीव से अन्य कोई पदार्थ इस शंका का 
निरास हो गया है और जिसको प्राप्त करके जीव पुन: फिरता नहीं (गीता ८/ १२) इस वाक्य से, 
जीव में इस प्रकार का लक्षण प्राप्त करने योग्य पदार्थ, ये पदार्थ प्राप्त होने के पीछे जीवों की निवृत्ति 
नहीं होती है। यह संभवतः नहीं, और जो जीव नित्य मुक्त हो जाय तो शास्त्र से जीव की मुक्ति 
किस भाँति हो इसका समाधान बताते हैं। जो जीव हमेशा मुक्त ही हो तो शास्त्र में बताये मोक्ष 
साधनों का कोई प्रयोजन नहीं रहे। 


इसी कारण ही अक्षर यह भगवान्‌ का धाम है इसीलिये ही ज्ञानमागीय जीव अक्षर को प्राप्त 
. करे यही इनकी मुक्ति है इस प्रकार जानना, कारण कि इसी अक्षर में से पुनः लौटते नहीं है। हे 
पार्थ, यह पुरुष है (गीता ८/२२) इस वाक्य से कहा कहा गया है कि अक्षर से पर जो स्वयं 
पुरुषोत्तम वह अकेली भक्ति से ही प्राप्य है। इसलिये ज्ञानमागीय जीवों को पुरुषोत्तम की प्राप्ति 
नहीं होती है । इस प्रकार सिद्ध हुआ "जिसके अन्दर प्राणी रहते हैं । (गीता ८/२२) इस श्लोक 
से“पर' का लक्षण कहा गया है । ये भगवान्‌ मृद्‌ भक्षण करते हैं आदि के प्रसंग में श्री गोकुलेश्वर 
में श्रीकृष्ण के विषय में स्पष्ट कहा गया है।' (मिट्टी खाने का प्रसंग और मुख में विश्वदर्शन 
भागवत. १०/८/३२/२७) जभाई खाये मुख में विश्व दर्शन, भागवत १०/७/२५ इसलिये उधार 
< 28> 
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को उपासना करने वाला जो पुरुषोत्तम का उपासक नहीं बनता, कारण कि इस प्रकार के नाम 
वाले पुरुषोत्तम के विषय वस्तु का श्रवण आदि साधन नहीं, ऐसा भाव है। ' अव्यक्त अक्षर 
कहलाता है' इसको परम गति कहते हैं' (गीता ८/२१) इस वाक्य से “वे परम गति प्राप्त करते 
हैं! (गीता ८/३१) इस वाक्य में (अक्षर को ही प्राप्त करता है इस प्रकार अर्थ जानना और तैत्तिरीय 
उपनिषद्‌ में नीचे प्रमाण पाठ है, जिसके अन्दर सारा विश्व इकट्ठा रहता है और अलग होकर लय 
को प्राप्त करता है, जिसके भीतर सभी देव अपने ऐश्वर्य के साथ रहते हैं, वे ही भूत-भूतकाल के 
पदार्थ वे ही भविष्य काल के पदार्थ और यह अक्षर परम आकाश में रहता है। जिससे आकाश 
स्वर्ग और पृथ्वी आवृत्त हुई है, जिससे आदित्य ताप और प्रकाश से तपता है । जिसको समुद्र के 
अन्दर कवि जानते हैं, 'अवयन्ति' कितने ही ' वयन्ति' पाठ पढ़ते है, इसका अर्थ ' बघ्नन्ति' होता 
है। जिसके हृदयाकाश में ध्यान तन्तु से बाँधते हैं इस प्रकार अर्थ होता है और "जो परम अक्षर 
में प्रजा रहती है' (महानारा. उ. १/२/३) 


इस श्रुति में अक्षर का वर्णन होने से क्षरात्मक आकाश से परम आकाश में अर्थात्‌ भक्तों 
के हदयकाश में-जो प्रकाश है वह, उसी से ही ब्रह्म को जानकर पर को प्राप्त करता है' (तै. उ. 
२/१) इस प्रकार आरम्भ करके “सत्य ज्ञान और अनन्त ब्रह्म, जो गुहा में परम आकाश में पहला 
है उसको जो जानते हैं' (तै. उ. २/१) इस प्रकार इसी उपनिषद्‌ में श्रवण होता है। “यदक्षरे पर 
मे प्रजा: ' यह पद' अवयन्ति पद के साथ जुड़ता है इस श्रुति में प्रजा: पद है इससे अक्षर पद से 
व्यापि वैकुष्ठात्मक लोक कहा गया है। उसी से ही जहाँ माया प्रवर्तित नहीं, (भाग. २/९/१०). 
इत्यादि भागवत के श्लोक में वैकुण्ठ का स्वरूप ही कहा गया है । इस कारण अक्षर यह पुरुषोत्तम 
का अधिष्ठान है ऐसा निश्चय होता है। यह भागवत के वाक्य से भी ज्ञात होता है कि पुरुषोत्तम 
अक्षर उस पार है।' 


इस प्रकार 'सामान्यम्‌' अक्षर ब्रह्म भगवान्‌ का विभूति रूप है। (भक्त्या सामान्यं 
भगवद्विभूतित्वं भक्ति सामान्यम्‌। भक्ताक्षरयोर्भक्ति सामान्यं तदत्रापीतिज्ञेयम्‌-रश्मि ) छान्दोग्य | 
उपनिषद्‌ में ' स्वेमहिम्रि प्रतिष्ठित: इस प्रकार श्रवण होता है, तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में “ब्रह्म पुच्छ 
प्रतिष्ठा' इस प्रकार श्रवण होता है, इसलिये अक्षर ब्रह्म भगर्वान्‌ का विभूति रूप होने से चरण रूप 
और भगवान्‌ से अभिन्न है। इस कारण भक्ति-सामान्य से भगवान्‌ अक्षर ब्रह्म में स्थित है । फिर 
भी इसके ' स्व प्रतिष्ठितत्व की हानि नहीं होती है । तद्भाव: ' तस्य पुरुषोत्तम का भाव सत्ता ऊपर 
"कहे अनुसार इसकी स्थिति सामान्य और तद्भाव इन दो हेतुओं से अक्षर के ज्ञान की मोक्ष के 
साधनों में गणना की गयी है, ऐसा अर्थ भी जानना चाहिये। 


00-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 





इयदामननात्‌ ।३/३/३४। 


अक्षर के आनन्द का और पुरुषोत्तम के आनन्द का परिणाम श्रुति में कहा गया है इसलिये 
(अक्षर से अधिक पुरुषोत्तम उत्कृष्ट है ।) 


शंका-अरे, संसार की निवृत्ति और आनन्द का आविर्भाव इन दोनों में किसी प्रकार विशेष नहीं 
इसलिये अक्षर ब्रह्म में हुआ लय पुरुषोत्तम में वाले प्रवेश से न्यून है ऐसा कहने में क्या हेतु है ? 


समाधान- इस प्रकार आशंका होने पर सूत्रकार कहते हैं कि “इयदामननात्‌ इयत्‌' इतना 
ये परिणाम वाचक शब्द है । परिणाम का श्रुति में कथन है इस लिये अक्षरलय पुरुषोत्तम प्रवेश 
से न्यून है। इस प्रकार समझना । तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में (इस आनन्द की मीमांसा है) (तै. उ. २/ 
८) इस प्रकार आरम्भ करके, मनुष्य आनन्द को एक समझकर इसके पीछे उत्तरोत्तर सौ गुणा 
आनन्द, गन्धवो५ से आरम्भ कर प्रजापति तक, कहा जाता है प्रजापति के जो सौ आनन्द है वह 
ब्रह्म का एक आनन्द (तै.उ. २/८) ऐसा होने से इतना इस प्रकार अक्षर का आनन्द मर्यादित है 
इस प्रकार श्रुति में कहा गया है और पुरुषोत्तम आनन्दमय होने से पुरुषोत्तम का आनन्द अवधि 
बिना का अगणित है इस प्रकार कहा गया है। इसलिये अक्षर ब्रह्म में जो लय होता है उसका 
पुरुषात्तम में प्रवेश होता है उससे यह न्यून है। इस प्रकार कहा गया है। 


अन्तराभूतग्रामवदित्यधिकरण 
अनराभूत ग्रामवत्स्वात्मनः।३।३।३५। 


भगवान्‌ ने जिसको भक्ति मार्ग में अंगीकार किया है, वह भगवान्‌ को स्वयं अपनी आत्मा 
है। इस प्रकार का ज्ञान भगवान्‌ के भजन में विध्नरूप है, पंचमहाभूतों के शरीर की तरह।' 


अब ज्ञान मार्ग में जिस प्रकार ब्रह्म अपनी आत्मा है इस प्रकार का ज्ञान होता है उस भाँति 
भक्ति मार्ग में भी पुरुषोत्तम अपनी आत्मा है इस प्रकार पुरुषोत्तम का ज्ञान होता है कि नहीं, 
इसका विचार किया जाता है । ब्रह्म सर्व के भीतर रहता है ऐसा श्रुति मै कथन है इसलिये इस 
प्रकार का ज्ञान होता है - इस प्रकार पूर्व पक्ष है । बरह्म सर्व के अन्दर रहता है (और इसलिये ब्रह्म 
जीव से अभिन्न रहता है) फिर भी “सभी को वश में पर रखने वाला सर्व के ऊपर राज्य करने 
वाला' (बृ. उ. २/२/२) इत्यादि श्रुतियों में से पुरुषोत्तम का ज्ञान इस प्रकार (वश में रखने वाला 
आदि) ही है, नहीं कि पुरुषोत्तम अपनी आत्मा है इस तरह यह सिद्धान्त है । 
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यहीं भक्ति मार्ग में, पुरुषोत्तम अपनी आत्मा है इस ज्ञान का अभाव आवश्यक है यह 
बताने के लिये, विरुद्ध-पुरुषोत्तम अपनी आत्मा है यह ज्ञान बाधक है इस प्रकार सूत्रकार कहते 
हैं। पूर्व सूत्र में ब्रह्म ज्ञान से भजनानन्द अधिक है इस प्रकार निरुपण किया गया है। भजनानन्द 
तो अधिक कृपा हो तब भगवान्‌ देते हैं इस भजनानन्द में प्रतिबन्ध करे वैसा पदार्थ प्रभु नहीं देते 
हँ और भगवान्‌ अपनी आत्मा है इस प्रकार का ज्ञान भजनानन्द में अन्तराय रूप है। जो भगवान्‌ 
इस प्रकार का आत्मतत्व व ज्ञान भक्त को देते हैं तो पीछे यह भजनानन्द नहीं देते हैं कारण कि 
अन्यथाभाव होता है, इसलिये भक्तिमार्गीय ' जीव में भगवान्‌ की अपनी आत्मा है' इस प्रकार 
का ज्ञान संभव नहीं है। इस आशय से सूत्रकार कहना है कि ' अन्तरा स्वात्मन: ' 


भगवान्‌ ने जिस-आत्मा का-जीव का-भक्तिमार्ग में अपने समान अंगीकार किया है उस 
जीव के लियें भगवान्‌ आत्मा है। इस प्रकार का ज्ञान भजनानन्द के अनुभव में अन्तरा-व्यवधान 
रूप है, इसलिये भगवान्‌ इस जीव में इस प्रकार का ज्ञान उत्पन्न करे यह सर्वथा असंभावित और 
हीन है यह बताने के लिये सूत्रकार दृष्टान्त देते हैं कि ' भूतग्रामवत्‌' ऊपर बताये भक्त का शरीर 
भी अलौकिक है इसलिये.इसको लौकिक भूतों का समूह संभव नहीं है। लौकिक शरीर ( भूत 
ग्राम) हीन है। इसलिये यह संभव नहीं है, अथवा जिस प्रकार लौकिक भूतग्राम-स्त्री पुत्र पशु 
आदि सभी ब्रह्मानन्द के अनुभव में बाधक है उस भाँति भगवान्‌ अपनी आत्मा है 'इस तरह का 
भगवान्‌ विषयक ज्ञान भजनानन्द के अनुभव में बाधक है इस प्रकार अर्थ है।' 


अन्यथा$ भेदानुपपत्तिरिति चेन्नोपदेशान्तरवत्‌।३/३/३६। 


भगवान्‌ आत्मा है इस प्रकार का ज्ञान नहीं हो तो उद्धवादि भक्तों द्वारा किया अभेदोपदेश 
घटता नहीं, इस प्रकार जो कहा जावे तो हमको कहना चाहिये कि नहीं, दूसरे गायत्री के उपदेश 
की तरह यह सार्थक है। 

शंका-अरे, उद्धव जैसे भक्तों को (भागवत के एकादश स्कन्ध में) भगवान्‌ ने अपनी 
आत्मा है, इस प्रकार का अभेद ज्ञान का उपदेश किया दिखायी पड़ता है। इस उपदेश का फल 
“आत्मा और ब्रह्म इन दोनों को अभेद का ज्ञान है, इसलिये जो भगवान्‌ आत्मा है इस प्रकार का 
ज्ञान नहीं हो तो आत्मा और ब्रह्म के अभेद का उपदेश घटता नहीं, इसलिये भगवान्‌ अपनी 
आत्मा है ऐसा मानना चाहिये, और इस तरह हो अर्थात्‌ भक्तिमार्ग से ज्ञानमार्ग का उत्कर्ष सिद्ध 
होता है।' 
स 


00-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy क 





समाधान- इस प्रकार शंका करके सूत्रकार इसका परिहार करते हैं, 'उपदेशान्तरवत्‌' 
दूसरे उपदेश की तरह। 


भागवत में उद्धव ने जो उपदेश किया गया है वह क्या अभेद ज्ञान के लिये नहीं है ? किन्तु 
दूसरे प्रयोजन के लिये है । जिस तरह आगे ऊपर भविष्य में स्वर्ग और मोक्ष नाम के पारलौकिक 
आनन्द का फल देने वाले अलौकिक कर्म में अधिकार रूप संस्कार के लिये गायत्री का उपदेश 
किया गया है और यह संस्कार से संस्कृत हुआ यह शरीर आदि भी भूत आदि से नाश प्राप्त नहीं 
करता है, अथवा जिस प्रकार योग के उपदेश से संस्कृत हुए पुरुष का शरीर अग्नि आदि से नाश 
नहीं होता है उसी भाँति अपने चलते विषय में भक्ति भाव रसात्मक होने से संयोग और विप्रयोग 
ये दो प्रकार के बनते हैं इसलिये जो विप्रयोग-प्रकार प्रलयकाल के अग्नि के बहुत कराल होने 
से यह (विप्रयोग) भाव उत्पन्न होता तब इस भाव से भक्त का शरीर आदि तिरोहित हो जाता है, 
और उससे आगे भजनानन्द के अनुभव में प्रतिबन्ध हो उससे यह प्रतिबन्ध दूर करने के लिये 
भगवान्‌ इस भक्त का शरीर आदि ज्ञानोपदेश के संसार से संस्कृत करता है। इसमें आत्मा और 
भगवान्‌ एक है इस प्रकार से अभेद का ज्ञान भगवान्‌ को अभिप्रेत नहीं है ऐसा अर्थ है। जो इस 
तरह नहीं हो तो उपदेश देने के पश्चात्‌ बद्रीनाथ जाने के समय भगवान्‌ ने विदुर को “विरह से 
आतुर हुआ यहाँ आया हूँ” (भाग, ३/४/२०) इस प्रकार नहीं कहते, इस प्रकार ही दूसरे भक्तों 
के विषय में भी जानना चाहिये । यहाँ उपदेशान्तर ' पद का इस तरह अर्थ समझना, प्रस्तुत उपदेश 
से भिन्न उपदेश उसको ' उपदेशान्तर अन्यः उपदेश: उपदेशान्तरम्‌) इस प्रकार सूत्रकार कहते हैं 
इसलिये यहाँ प्रस्तुत उपदेश नहीं, अर्थात्‌ सूत्र में आया ' अभेद' पद का अर्थ (लक्षणा से) 
अभेदोपदेश ही होता है, इसलिये इस तरह मालुम पड़ता है कि भगवान्‌ अपने भक्तों का 
भक्तिभाव में जो प्रतिबन्ध हो तो दूर करने के लिये ही सब कुछ करते हैं, अथवा ' उपदेशान्तरवत्‌' 
इस पद का यह अर्थ करना, जिस प्रकार शरीर आदि अध्यास वाले पुरुष को “शरीरादि से भिन्न 
' आत्मा तत्व है, शरीरादि तत्त्व नहीं' इस प्रकार ज्ञानमार्ग में उपदेश किया जाता है। इस उपदेश 
से शरीरादि को इसमें मानने से जो स्नेह होता है वह चला जाता है, उसी भाँति यहाँ “जो आत्मा 
में रहता है" (बृ. उ. ३/७) इत्यादि श्रुति से ब्रह्म सर्व की आत्मा का आत्मा है । इस प्रकार सिद्ध 
होता है कि इसलिये जीवात्मा का भी आत्मा पुरुषोत्तम है ऐसा मालुम पड़ता है, इसलिये 
पुरुषोत्तम में निरुपाधि (स्वाभाविक, सहज) स्नेह होता है जो कि इस प्रकार का निरुपाधि स्नेह 
वाला भाव पहले भी था ही, फिर भी सहज स्नेह इस शास्त्र का अर्थ है इस प्रकार जानने से बहुत 
आनन्द हो और स्नेह दृढ़ बनता है, इसलिये इस प्रकार अर्थ होता है। 
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भगवान्‌ आत्मा है इस प्रकार उपदेश मात्र से जीव और ब्रह्म का अभेद नहीं होता है, 
आत्मत्व से जो उपदेश किया जाता है उसका प्रयोजन इतना ही है कि आगे भक्त का देह नाश 
नहीं हो और ये जी सकें, इस आत्मत्त्व के उपदेश से क्या पूर्व स्नेहाभाव का नाश संभव नहीं, 
यह तात्पर्य है, इसलिये ज्ञान को सर्व से अधिक मानने वालों को भक्ति का बल समझाया है। 


व्यतिहारो विशिषन्तिहीतरवत्‌ ।३/३/३७। 


दूसरे को अश्रु प्रलाप आदि की तरह, भक्तों का व्यतिहार मैं कृष्ण हूँ, कृष्ण मैं हूँ इस प्रकार 
का बुद्धिव्यत्यय व्यभिचारी भाव है, कारण कि भक्त इस प्रकार आत्मा का कभी-कभी ही वर्णन 
करते हैं हमेशा नहीं, 


शंका- अरे, वह जो मैं हूँ वह पहला पहले जो वह पहला में हूँ (ऐ. आर. २/११/२) 
इस प्रकार ऐतरयमे श्रुति है और तैत्तिरिय में भी ' मैं ब्रह्म हुँ' (महानारा उ. १/६0) इस प्रकार श्रुति 
है, इस श्रुति के मध्य में आये ब्रह्म पद का सम्बन्ध और आगे और पीछे इस तरह दो स्थल हैं 
इसलिये आवृत्ति आगे से व्यतिहार-आगे व्यत्यय आवर्तन प्रत्यावर्तन होता है और उससे ब्रह्म का 
अभेदसिद्ध होता है, इस प्रकार लीलामध्यपाती भक्तों के विषय में भी ' 
(भाग. १०/१९/२७) इस प्रकार का भाव और उल्लेख सुना जाता है, इसलिए 


आत्मा और ब्रह्म के अभेद का ज्ञान है। 


2. 


० | 


कृष्ण मैं हूँ, मैं कृष्ण हूँ 
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समाधान-इस प्रकार हर्षित प्रतिवादी को सूत्रकार व्यतिहार का स्वरूप समझाते हैं 











“व्यतिहार इत्यादि, भक्ति रसात्मक है इसलिये संयोग : भाव बलवान होने पर 
'इतरे' अश्रु प्रलाप आदि व्यभिचारी भाव होता है उसी भोति अतिकिगाढ़ भाव के कारण कृष्ण 
के साथ अभेद की जो स्फूर्ति होती है वह भी एक व्यभिचारी भाव है । ये भाव हमेशा नहीं होता 
है। विरह दशा में कितने ही भक्त अपनी आत्मा को कृष्ण के समान वर्णन करते हैं और कितने 


हँ ओर कितने ही 


mle he Ah त 
५१” 8 : 


ही भक्त कृष्ण को अपनी आत्मा के सदूश समान वर्णन करते क्छ कृष्ण को 
अपनी आत्मा के सदृश वर्णन करते हैं । यह भाव यहाँ व्यतिहार ' पद का अर्थ है ऐसा तात्पर्य 
है, (इस प्रकार दोनों भावों का अनुभव करने वाले भक्त अलग-अलग र एक नहीं, इसलिये इस 
तरह का भाव कादाचित्क-किसी समय को ही है। नित्य नहीं। इसलिये भक्ति का फल अभेद 
ज्ञान नहीं | 

फिर उद्देश्य विधेय भाव की स्फूर्ति में कोई अद्वैत ज्ञान नहीं, किन्तु केवल भावना हैं, भक्तों 
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॥ 
के विरह भाव में तो तदात्मकत्व अखण्ड रीति से स्फुरित होता है, जिससे भक्त भगवान्‌ की 
लीला करता है, जिस प्रकार यह बनती है वह सभी प्रकार श्रीभागवत के दशम स्कन्ध की निवृत्ति 
में (सुबोधिनी टिप्पणी में) वर्णन किया है, इस प्रकार होने से जो अद्वैत ज्ञान है वह भक्तिभाव 
के एक भाग रूप व्यभिचारी भावों के अन्दर का एक भाव है, इसलिये सर्षप-सरसों और 
सुवर्णाचल मेरु पर्वत की भाँति और भक्ति का तारतम्य किस प्रकार वर्णन किया जाय ऐसा भाव 
है। (इस प्रकार भक्ति की श्रेष्ठता सिद्ध हुई ।) 


सैव हीत्यधिकरण 
सैव हि सत्यादयः ।३/३/३८। 


भक्ति ही सत्यादि साधन रूप है, इसलिये सत्यादि साधन भक्त को स्वतः ही होते हैं । अब 
यह विचार किया जाता है कि जिसको भक्ति प्रास हो सकती है उस पुरुष के लिये सत्य, शम, 
दम आदि साधनों का विधान होता है कि नहीं, भगवद्‌ प्रापि रुप फल को उपकारक ऐसा मुख्य 
साधन भगवान्‌ का आविर्भाव है।इस मुख्य साधन का अन्तरंग चित्त की शुद्धि है और चित्त शुद्धि 
का साधन सत्य, शम, दम आदि है, इसलिये चित्त शुद्धि होती है तभी ही भगवान्‌ का प्रादुर्भाव 
संभव है, इसलिये भक्त के लिये सत्य आदि साधनों का विधान किया जाता है - यह पूर्व पक्ष 
है। 


भक्ति वाले पुरुष के लिये सत्य आदि का विधान नहीं होता है यह सिद्धान्त है, इसका 
कारण बताते हुए सूत्रकार कहते हैं कि, 'हि' कारण “सा एव' भक्ति ही सत्यादि सर्व साधन रुप 
है। भक्ति हो तभी सत्य आदि धर्मों का जिसका ज्ञानमार्ग में विधान किया गया है और मोक्ष की 
इच्छा वाला पुरुष जो कष्ट से करता है उस भक्त के हृदय में भगवान्‌ का प्रादुर्भाव अपने आप ही 
होता है, इसलिये इन धर्मों के विधान की आवश्यकता नहीं है ऐसा अर्थ है। 


कामादीतरत्र तत्र चायतनादिभ्य:।३/३ /३९। 


विहित भक्ति से अन्यत्र काम आदि से उत्पन्नन होते भगवद्‌ भाव में काम आदि ही मुक्ति 
का साधन है, ज्ञान मार्ग में त्याग करने को बताये गृहादि से ही भक्ति मार्ग मै मुक्ति होती हैं। 


समाधान- पूर्व सूत्र में बताये भक्ति शास्त्र में कहे गये सर्व साधन रुप है, इस सिद्धान्त 
को दृढ़ करने के लिये अब मुक्ति में प्रतिबन्ध करने वाला होने से त्याज्य कहे काम आदि दोष 
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भी भगवान्‌ के साथ सम्बन्ध होने पर मुक्ति का साधन “बनते हैं ऐसा कहा जाता है भक्ति तो दो 
प्रकार की है, (१) विहित और (२) अविहित, भगवान्‌ के माहात्म्य के ज्ञान वाली, प्रभु ईश्वर 
है इसलिये इसमें निरुपधिक, स्नेह वाली 'विहिताभक्ति' कहलाती है, कारण कि शास्त्र से भिन्न 
प्रमाण से यह प्राप्त नहीं है । कामादि उपाधि से उत्पन्न हुई है, 'अविहित भक्ति' कहलाती है। इस 
प्रकार दोनों प्रकार की भक्ति मुक्ति को साधने वाली हैं इस प्रकार बताते हुए सूत्रकार कहते हैं 
' कामादि इत स्त्र' विहित भक्ति से दूसरे स्थान पर, यही “विहित भक्तेः ' इस पद का अध्याहार 
है काम आदि उपाधि वाला स्नेह से उत्पन्न हुई भक्ति से कामादि ही मुक्ति का साधन है । इस प्रकार 
अर्थ है, कारण कि कामआदि भगवान्‌ में चित्त का प्रवेश कराने वाले हैं। सूत्र में जो आदि पद 
है उसका अर्थ पुत्रत्व से सम्बन्ध आदि, स्नेह नहीं हो तो भी अविहितत्व और भगवद्‌ विषयकत्व 
एक समान रीति से होने से द्वेष आदि की भी मुक्ति के साधन में गणना होती है । (द्वेष अविहित 
और भगवान्‌ के विषय में है, इसलिये अविहितत्व और भगवद्‌ विषयकत्व ये दो सत्वकाम आदि 
में है वे द्वेष आदि में भी है, इसलिये द्वेष आदि को मुक्ति का साधन गिना जा सकता है । इसलिये 
भगवान्‌ के साथ के सम्बद्ध से मोक्ष साध सकते हैं इस प्रकार कहा गया है।) 


“तत्र अर्थात्‌ विहित भक्ति में शास्त्र में सर्वथा त्याज्य कहे पदार्थ तो गृहादि है। सर्व वस्तु 
का भगवान्‌ को निवेदन करके घर में भगवान्‌ की सेवा करने वालों की मुक्ति घर आदि से ही 
होती है, कारण कि ये सब भगवत्‌ सेवा में उपयोगी हैं । इस प्रकार के भक्तों का घर भगवद्‌ गृह 
ही है ऐसा बताने वाले सूत्र में “आयतन ' स्थान-पद घर रखने में आया है। कारण कि घर के अर्थ 
में आयतन पद का प्रयोग बहुत हुआ है ।“ आयतनादिभ्यः ' इसमें जो आदि "पर है बह स्त्री, पशु 
आदि का ग्रहण करता है इसमें ज्ञान मार्ग से भक्ति मार्ग का उत्कर्ष कहा गया है, कारण कि जो 
काम आदिदोष सामान्य रीति से बाधक है वे भी मुक्ति के साधक बनते हैं, जब माहात्म्य ज्ञान 
पूर्वक स्नेह हो तभी भगवान्‌ भर्तापति है यह ज्ञान होने पर काम भी संभव है। यह अर्थ बताने 
के लिये सूत्र में च है। 


आदरादित्यधिकरण 
आदरादलोपः ।३/३/४०। 


भगवद्‌ धर्मों के विषय में आदर का श्रवण होने से इस का लोप नहीं होता है। 
शंका -अरे, नित्य वर्णाश्रम और भगवद्‌ धर्म एक ही समय प्राप्त हो तो दोनों धर्म एक साथ 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


नहीं हो सकते हैं, इसलिये दो धर्मों में से एक धर्म का बाध प्राप्त हो तो, किस धर्म का बाध और 

किस धर्म का नहीं, इस प्रकार संशय होता है | इसमें वर्णाश्रम के कर्म अपने-अपने समय पर 
करने का विधान होने से, योग्य समय पर इन कर्मों को नहीं करने से प्रत्यवाय सुना है इसलिये, 
भगवद्‌ धर्म के सम्बद्ध में इस प्रकार का सुनना नहीं होने से दूसरे समय भी इन धर्मों के करने 
का संभव होने से सावकाश (दूसरे समय में हो सके ऐसे) बनते हैं इसलये भगवद्‌ धर्मों का ही 
बाध योग्य नहीं यह पूर्व पक्ष है। 


समाधान-ऊपर की तरह पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर सूत्रकार सिद्धान्त कहते हैं कि आदरात्‌' 
आदर है इसलिये, ब्रह्म यज्ञ प्रकरण में तैत्तिरीय शाखा वाले पाठ करते हैं कि ' ओम्‌ इस प्रकार 
प्रणव का उच्चार कर स्वाध्याय आरम्भ करते हैं।' यही 'ओम्‌' है वह ' ओम ' रुपी मन्त्र है। यह 
मंत्र तीन वेदों का प्रतिनिधि है। यह प्रणव रूप सर्व वाणी भी है। यह ' ओम' परम अक्षर है। 
इसलिये प्रणव से ही स्वाध्याय का आरंभ करना योग्य है । प्रणव की यह प्रशंसा ऋचा में भी कही 
गयी है- यह जो सभी क्रचाएँ है वे सर्व ऋचाएँ परम व्योम अक्षर प्रणव में रहती है, जिसमें सर्व 
देव बराबर रहते हैं । जो इस प्रणव को जानता नहीं है वह अध्ययन करके ऋचाओं का क्या फल 
प्राप्त करेगा ? किन्तु जो लोक इस 'ओम्‌' अक्षर को जानते हैं वे इन महर्षियो को अच्छी रीति 
- जानते है, सुखी होते है। (तै. आर. २/११/१) इस वाक्य में ऋचा के साथ सम्बद्ध होने से ये वर्ण 
रुपी अक्षर रुपी है, किन्तु वास्तविक रीति से तो पर मे ' परम व्योमात्मक अक्षर ब्रह्म में-ओंकार 
में रहने वाला 'तद्‌' लोक और वेद में प्रसिद्ध पर ब्रह्म “यो न वेद स किमृचा करिष्यति।' जो इस 
प्रणव को जानता नहीं वह ऋचाओं से क्या करेगा ? यह वाक्य कहता है कि प्रणव के अज्ञान से 
वेद का अध्ययन निष्फल होता है। इस प्रकार होने से वेद में कहा कर्म भी निष्फल होता है। 


इस कारण ऐसा कहा गया है कि“ भक्ति' से मेरे को जानते हैं । (गीता १८/५५) इस वाक्य 
से पर ब्रह्म के स्वरूप का ज्ञान भक्ति से ही मिलता है इसलिये भक्त हो और जिनको पुरुषोत्तम 
का ज्ञान मिला हो उसको ही वेदाध्ययन फल देने वाला है, दूसरों को नहीं, इसीलिये ही श्री 
भागवत (३/९/१0) में कहा गया है कि, हे देव, ऋषि भी अपनी कथा से विमुख बनकर इस 
जगत में भ्रमण किया करते है अथवा संसार में भ्रमण करते है। भगवान्‌ को नहीं जानने वाले पुरुष 
मे, वेदाध्ययन किया हो तो भी इसका मुख्य फल नहीं मिलता है। ( भगवान्‌ विषयक ज्ञान का 
मुख्य फल दे यह अन्वय व्याप्ति है।) इस अन्वय व्याप्ति का दृष्टान्त देते हुए श्रुति (तै. आ. २/ 


; 
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११/१) कहती है कि जो लोक इस पूर्वोक्त ब्रह्म को ईश्वर के समान जानते हैं वे भक्त सभी से 
अधिक तरह से भगवान्‌ के पास श्री गोकुल वैकुण्ठ आदि में रहते हैं, इसलिये दूसरे ( भगवान्‌ 
के ज्ञान के बिना) अच्छी प्रकार नहीं रह सकते है । इस प्रकार अर्थात्‌ प्राप्त होते हैं । चक्षु के साथ 
रहने वाले पदार्थ का वाचक “इमे' पद का प्रयोग श्रुति में हुआ है । इसलिये दूसरे असत्‌ जैसे हैं 
इस प्रकार श्रुति का अभिप्राय है ऐसा मालुम पड़ता है। 


ऋग्गवेद की शाखा में भी नीचे प्रमाण कहा गया है । 'हे स्तुति करने वालों, यह लोक वेद 


` प्रसिद्ध सर्व कारणों का कारण रूप के स्वरूप का यथार्थ जानने वालों, वेद के भीतर रहने वाले 


तत्त्व को ब्रह्म को जीवन पर्यन्त संतुष्ट करो। (देह इन्द्रिय प्राण अन्तःकरण और जीव का 
विनियोग भगवान्‌ के संतोष के लिये करो ऐसा श्रुति कहती है। इस प्रकार श्रुति भगवद्‌ धर्मों के 
विषय में आदर दिखाती है । जो इस प्रकार नहीं हो तो श्रुति दूसरे विकल्प बताते हुए कहती है 
कि इस परम पुरुष को अखण्ड शब्द ब्रह्म रूप में संपूर्ण रीति से जानकर सत्‌ नाम का कंठाग्र 
करो। कीर्तन करो । (यह जो नहीं बने तो गुरु की शरण लेना, तीसरा विकल्प बताती हुई श्रुति 
कहती है) हे विष्णु वह तुम्हारा तेजोरुप, निर्दोष पूर्ण गुण वाला होने से भगवान्‌ है ऐसा जानकर 
अच्छी बुद्धि वाले भक्त को भजन करना चाहिये (ऋगवेद १/१६४/३९) इन सभी ऋचाओं से 
मालुम होता है कि दूसरे धर्मो से भगवद्‌ धर्मा में श्रुति का आदरभाव है। इसलिये भगवद्‌ धर्मो 
का लोप होता ही नहीं, ऐसा अर्थ है। इस कारण ' वर्णाश्रम धर्मों को नहीं किया जाय तो प्रत्यवाय 
का श्रवण है । इस प्रकार जो कहा जाय तो उसका खण्डन हो गया ऐसा जानना। वर्णाश्रम धर्म 
किये जाय तो भी ये व्यर्थ हैं, (कारण कि भगवद्‌ धर्म करने में आया नहीं और प्रत्यवाय का 
परिहार होता नहीं । इस प्रकार होने से वर्णाश्रम धर्म नहीं करने से प्रत्यवाय का जो कथन है उससे 
ऐसा मालुम होता है कि भगवद्‌ धर्म में से अवकाश रखकर गौण काल में भी जो वर्णाश्रम धर्म 
नहीं किये जायं तो प्रत्यवाय लगता है ऐसा प्रत्यवाय कथन का आशय है।' 


उपस्थितेऽतस्तद्वचनात्‌।३/३/४१। 


भगवद्‌ धर्म और वर्णाश्रम धर्म ये दोनों एक ही समय किये जायें तो भगवद्‌ धर्म का आदर 
होने से इसका लोप नहीं होता है ऐसा कथन होने से भगवद्‌ धर्म कर्म का अंग नहीं बनता है। 


शंका- अरे, पहले बतायी श्रुतियों में भगवद्‌ धर्म का आदर स्वीकार किया गया है 
इसलिये भगवद्‌ धर्म करने में कर्मों का सार्थक्य है, अन्यथा नहीं, इस प्रकार श्रुति का तात्पर्य है। 
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इसलिये जिस प्रकार उपनयन कर्म अंग होता है उसी भाँति भक्ति और भगवद्‌ विषयक ज्ञान कर्म 
का अंग बनता है, अर्थात्‌ कर्म का ही प्राधान्य सिद्ध होता है, नहीं कि भक्ति का। 


समाधान-इस तरह शंका करके सूत्रकार इस सूत्र में भक्ति और भगवद्‌ विषयक ज्ञान की 
आवश्यकता बताने वाली श्रुति का तात्पर्य कहते हैं । कर्म और भगवद्‌ विषयक ज्ञान ये दो एक 
ही समय करना हो तो भी जो पहले भगवद्‌ धर्म करने का कहा जाये तो तुम (पूर्व पक्षी) कहो 
उस प्रकार भगवद्‌ धर्म कर्म का अंग बनता है, किन्तु दोनों के साथ जो करना हो तो बलवान्‌ और 
निर्बल-मुख्य-मुख्य और गौण इसका विचार करते हुए अतः इसलिए भगवद्‌ धर्म का आदर होने 
से “त द्वचनात्‌' भगवद्‌ धर्म बलवान्‌ है इसलिये यह इनका अलोपन वचन से-भगवद्‌ धर्म कर्म 
का अंग नहीं होता है इस प्रकार अर्थ है । (तै. आ. २/११/९) इस श्रुति में भगवद्‌ विषयक ज्ञान 
की आवश्यकता बतायी गयी है । (क्र. १/१६४/३९) इस श्रुति में यथा विद: ' और ' जानन्त: ' 
इस प्रकार स्तोताओ के विशेषण है इसलिये भगवद्‌ धर्म भगवद्‌ विषयक ज्ञान अधिकार सिद्ध 
करता है। 


तन्निर्धरणाधिकरण 
तन्निर्धारणानियमस्तद्दृष्टेः पृथग्घ्यप्रतिबन्धः फलम्‌ ३/३/४२ | 


“ कर्म करना कि नहीं करना इस विषय में भगवद्‌ इच्छा कैसी है यह हम जानते नहीं है 
इसलिए निष्काम कर्म करने में भी जिसको भगवद्‌ इच्छा का ज्ञान है उसको ' पृथक्‌ ' भिन्न, फल 
(वेद मर्यादा का रक्षण और लोक संग्रह/मिलता है, और यह योग्य है । जिस को भगवद्‌ इच्छा 
के सम्बन्ध में संदेह है उसको प्रतिबन्ध दूर करने रुपी फल मिलता है। 


अब पुरुषोत्तम के ज्ञान वाले कर्म करने की नहीं इसका विचार किया जाता है । कर्म ज्ञान 
और भक्ति ये तीन मार्गों का फल रुप पुरुषोत्तम का ज्ञान जब सिद्ध होता है तब इस पुरुषोत्तम 
के ज्ञान वाले मनुष्य को, कर्म अपने आप पुरुषार्थ होने से इसको करने का प्रयोजन नहीं रहता, 
इसलिए कर्म नहीं करना इस प्रकार पूर्व पक्ष है, इसमें सूत्रकार सिद्धान्त कहते हैं कि ' तन्निर्धारण' 
इत्यादि। यहाँ यह अभिप्राय है, भक्तिमार्ग में मर्यादा और पुष्टि इस प्रकार दो प्रकार है। इसमें 
मर्यादा मार्ग में पुरुषोत्तम के ज्ञान वाले पुरुष को कर्म करने का संभव नहीं है, इसीलिये ही 
तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में नीचे के अनुसार पाठ है। ब्रह्म के आनन्द को जानने वाला किसी से डरता 
नहीं, साधु कर्म नहीं किया इसलिये मैंने पाप किया, इस प्रकार तो वह कर्म ओर उद्देग नहीं 
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करता, (तै. उ. २/९) और फिर अंबरीष, उद्धव, पांडव आदि मर्यादा और पुष्टि के भक्तों ने भी 
कर्म किये हैं इस प्रकार गोपालोत्तर तापनीय उपनिषद्‌ में सुना जाता है । इस प्रकार होने से मर्यादा 
मार्ग और पुष्टि मार्ग के भक्तों में जो भक्त 'कर्म करने में इस तरह प्रभु की इच्छा है ऐसा निश्चित 
करते हैं वे भक्त कर्म करते हैं और जो विपरीत के लिये नहीं करावे इस प्रकार की प्रभु की इच्छा 
है इस प्रकार निर्णय करते है वे कर्म नहीं करते हैं शुकदेव, जडभरत जैसे । इस प्रकार का निर्णय 
भगवान्‌ के अधीन है, इसलिये भक्तों में भी इनके निर्णय का नियम नहीं है, इसलिये आधुनिक 
भक्त भगवद्‌ इच्छा का निर्णय नहीं कर सकते हैं अर्थात्‌ इनको करे तो कर्म करने ही हैं, इस प्रकार 
होने से “मेरे को कर्म करना प्रभु की इच्छा है इस प्रकार के ज्ञान वाले भक्त से और भगवद्‌ इच्छा 
के विषय में जिसको संदेह है उस भक्त को कर्म करना है इस प्रकार सिद्ध हुआ। 


दोनों प्रकार के भक्तों के कर्म का फल बतलाते हुए सूत्रकार प्रारंभ में प्रथम प्रकार के मुझे 
कर्म करना इस प्रकार भगवदिच्छा है ऐसे ज्ञान वाले भक्त के कर्म का फल कहते हैं कि तदृष्टे: 
भगवद्‌ इच्छा को दृष्टि, ज्ञान जिसको है । तद्‌ दृष्टे: । इसके किये कर्म का फल सामान्य जीव के 
किये कर्म के फल से “पृथक्‌' भिन्न हैं | ईश्वर के किये कर्म का जो फल वेद मर्यादा का रक्षण 
और लोक संग्रह है वे फल भगवद्‌ इच्छा के जानने वाले भक्त के कर्म का फल है। सूत्र में आये 
“हि शब्द' 'हेभारत ' जिस प्रकार कर्म में आसक्ति वाले अज्ञानी पुरुष कर्म करते हैं उस प्रकार 
“लोक कर्म करे' इस कारण से कर्म करने की इच्छा वाला ज्ञानी पुरुष को कर्म में आसक्ति बिना 
कर्म करने (गीता ३/२५) इस भगवद्‌ वाक्य में बतायी युक्ति का सूचन करता है। दूसरे प्रकार 
की (भगवद्‌ इच्छा विषय संदेह वाला।) भक्त मध्यम अधिकारी है । उससे काम संग आदि उत्पन्न 
होने वाले चित्त की मलिनता इसको भगवान्‌ के पास रहने में प्रतिबन्धक होता है । इस प्रतिबन्ध 
की निवृत्ति तो इस भक्त के लिये कर्म का फूल है, ऐसा अर्थ है। 


(अब भाष्यकार सूत्र का दूसरी तरह व्याख्यान करते हैं । सर्वात्म भाव वाले भक्त को कर्म 
ज्ञान और विहित भक्ति संभव नहीं, तब फिर इसको क्या फल मिले यह प्रश्न इस दूसरे व्याख्यान 
में चर्चा में आया है । अथवा पहले के दो सूत्र (४१/४२) से कहा गया है कि भगवद्‌ धर्म करना 
आवश्यक है। 'ज्ञान और वैराग्य सामान्य रीति से इस लोक में कल्याण नहीं करते ( भाग. ११/ 
१२/१४) इस भगवद्‌ वाक्य से सर्वात्म भाव वाले भक्त से कोई भी कर्म नहीं होता है की प्रकार 
यह संभव नहीं, इसलिये इसके कर्मज्ञान और विहित भक्ति करने की संभावना नहीं, तब फिर 
यह सर्वात्म भाव वाले भक्त को क्या फल मिले इस प्रकार की आकांक्षा पूरी करने के लिये 
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सूत्रकार का इस सूत्र में इसके फल का अनुवाद करते हैं कि ' तन्निर्धारण: ' इत्यादि । तस्मिन्‌ धर्म 
में-प्रभु में ही धर्मा में भी नहीं, जिसकी ' दृष्टि' है, वे सर्वात्म भाव वाले भक्त ' तद्‌ दृष्टि' कहलाते 
हैं। दृष्टि ' पद का अर्थ केवल ज्ञान होता है इस लिये प्रभु बिना अन्य पदार्थ का दर्शन श्रवण आदि 
ज्ञान का अभाव कहा है, इस प्रकार सर्वात्म भाव भक्त को प्रभु के संगम की अपेक्षा रहती है इसमें 
भगवान्‌ जिस भक्त को अपने संगम की अवधि-समय कहा हो वे भक्त प्रभु के संगम का समय 
निश्चित कर सकते हैं, किन्तु जो ऐसा भक्त नहीं हो तो यह संगम का समय निश्चित नहीं कर 
सकता है ऐसा बताने के लिये सूत्रकार कहते हैं कि ' तन्निर्धारणानियम: ' इस पद से फल प्राप्ति 
के पहले की व्यवस्था की गयी है। फल का स्वरूप बताते हुए सूत्रकार कहते हैं कि पृथक्‌ 
'फलम्‌' यह फल अनिर्वचनीय है, इसको अकेले अनुभव से ही जाना जा सकता है। ऐसा है 
इसलिये मोक्ष पर्यन्त का जो फल शास्त्र में कहा गया है उससे यह फल भिन्न है इस प्रकार कहा 
गया है। मोक्ष पर्यन्त में जो दूसरा फल है उसमें तो धर्म साधन बनता है । किन्तु जिस प्रकार 
पुष्टिमार्ग में भगवद्‌ रुप फल ही साधन बनता है वे फल अनिवच्चि समझ नहीं सकते, इस प्रकार 
अनि वाच्य है, यह बात योग्य ही है इस प्रकार “हि' शब्द से सूत्रकार कहते हैं। 


अगणित आनन्द रुप जो फल है वह प्राप्त हो वह पहले की दशा में भगवद्‌ भाव में होने 
वाले प्रतिबन्धों को दूर करने का काम, ज्ञान, मोक्ष आदि का है (ज्ञान मोक्ष आदि का फल भगवद्‌ 
भाव में अप्रतिबन्ध है। यह सूत्र प्रासंगिक है। 


प्रदानवदित्यधिकंरणम्‌ 
प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ ।३/३/४३। 


भगवान्‌ ने उद्धव को सर्वात्म भाव का जो उपदेश दिया वह वरदान जैसा है अथवा श्रुति 
में इस प्रकार कहा गया है। 


अब, सर्वात्मभाव जो विहित कर्म ज्ञान और भक्ति से साध्य है कि नहीं, इस प्रश्न का 
विचार किया जाता है। इस विषय में पुराण में 'इसलिये हे उद्धव, बेद की आज्ञा आदि का त्याग 
करके (भाग, ११/१२/१४) इस प्रकार आरंभ करके 'सर्व प्राणियों का आत्मा रुप मुझ अकेले 
को ही सर्वात्म भाव से शरण में आ, तुझे किसी स्थान पर भय नहीं रहेगा। (भाग. ११/१२/१५) 
इस वाक्य में बताया गया है कि मुक्ति रुपी निर्भयता के साधन रुप शरण करने में सर्वात्म भाव 
का प्रकार है, इसलिये स्वात्म भाव यह अपने प्रयत्न से साध्य है, ऐसा मालुम होता है, इसलिये 
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सर्वात्म भाव साधन साध्य है, यह पूर्व पक्ष है।'' 


इस विषय में सिद्धान्त कहने के लिए सूत्रकार यह सर्वात्म भाव के उपदेश का स्वरूप 
बताते हैं । “प्रदानवत्‌' इस प्रकार जो इस साधन का उपदेश हो तो सर्वात्म भाव रुपी साधन द्वारा 
शरण प्राप्त करने का अपने प्रयल से साध्य बने, किन्तु इस प्रकार नहीं, परन्तु तदुक्तम्‌' भगवान्‌ 
ने उद्धव को दिया उपदेश ' प्रदानवत्‌' है । प्रकृष्ट श्रेष्ठ दान से प्रदान, वरदान इसमें भगवान्‌ ने उद्धव 
को सर्वात्म भाव से किया उपदेश है ऐसा अर्थ है, कारण कि वरदान से अपने प्रयत्न से असाध्य 
हो तो भी सिद्ध होता है शत्रु के और संहार के भय आदि कारणों से भी भगवान्‌ की शरण प्राप्त 
होती है, किन्तु इसमें यह शरण पुरुषार्थ रुप नहीं है, परन्तु भय की निवृत्ति ही पुरुषार्थ है। अपने 
चलते विषय में सर्वात्म भाव में भी भगवान्‌ के स्वरुप की प्राप्ति में होने वाला विलम्ब सहन नहीं 
होने से बहुत आर्ति होती है और इसलिये भगवत्स्वरूप रुपी अन्य परार्थ की स्फूर्ति नहीं होती, 
अर्थात्‌ सर्वात्म भाव से भगवान्‌ के गुणों का गान आदि साधन किये जावे वे भी भगवत प्राप्ति जब 
नहीं हो तब भक्त को अपनी अशक्ति निस्साधनता मालुम होती है और उससे यह प्रभु के ही शरण 
में जाते हैं। इस प्रकार का शरण जाने का कार्य अपने प्रयत्न से सिद्ध नहीं होता। इसलिये सूत्र 
में “प्रदानवत्‌' वरदान जैसा-ऐसा जो कहा गया है वह ठीक है। भक्त को जो पदार्थ इच्छित हो, 
वह वास्तव में वर होता है। सर्वात्म भाव यह अकेला अनुभव से ही समझ सकते हैं, इसलिये 
भक्त के पहले इस भाव का ज्ञान नहीं होता है और उससे इस भाव की इसको इच्छा हो यह 
संभावित नहीं, (कारण कि पदार्थ के ज्ञान बिना इस पदार्थ की इच्छा नहीं हो सकती है। फिर 
भी भगवान्‌ स्वयं ही कृपा कर के भक्त को सर्वात्मभाव का दान करते हैं इसलिये ' प्रदानवत्‌' में 
“वत्‌' प्रत्यय कहा गया है। 


(इस प्रकार तो शरणागति ही स्वप्रयत्न से असाध्य हो गयी किन्तु सर्वात्म भाव स्व प्रयत्न 
से असाध्य नहीं हुआ । इस प्रकार की शंका किसी को हो इसलिये भाष्यकार भागवत्‌ के ' मामेक 
मेव शरणं' इत्यादि श्लोक में वाक्य की दूसरी तरह योजना करते हैं । अथवा, सर्वात्म भावे न मां 
याहि। ( भागवत ११/१२/१५) सर्वात्म भाव से मेरे पास आ, इस प्रकार योजना करना (इस 
योजना से “शरणम्‌” यह “माम्‌' का विशेषण बनेगा। 

(नायआत्मा प्रवचनेन लभ्यः यह वरण श्रुति ही भगवान्‌ की कृपा का स्वरूप दर्शाती है 
ऐसा बताने के लिये अब भाष्यकार “तदुक्तम्‌” का दूसरी रीति से अर्थ करते हैं) अथवा इसका 
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व्याख्यान पहले की तरह ही करना। भगवत्प्राप्ति साधन से साध्य नहीं, इस सम्बद्ध में सूत्रकार 
प्रमाण देते हैं, (तदुक्तम्‌) इस प्रकार “यह परमात्मा प्रवचन से मिल सकते हैं ऐसा नहीं, मेधा से 
नहीं, बहुत विद्वता से नहीं, किन्तु जिस आत्मा का परमात्मावरण स्वीकार करे वही आत्मा ही 
परमात्मा को प्राप्त करता है। (कठ. उ. २/२२) यह श्रुति कहती है कि वरण स्वीकार किये बिना 
दूसरे किसी साधन से परमात्मा प्राप्य नहीं, इसलिये वरण से उत्पन्न हुए सर्वात्मभाव से ही 
परमात्मा मिलता है, इसलिये सर्वात्म भाव अकेले वरण से ही मिलता है, दूसरे साधन से नहीं, 
ऐसा अर्थ है, भगवान्‌ को जो अकुतोयता-निर्भयता कही उसका अर्थ मुक्ति नहीं होती, परन्तु 
“जहाँ से वाणी पुनः लौटती है' (तै.उ. २/४) इत्यादि श्रुति से आनन्द का स्वरूप कहकर ' ब्रह्म 
का आनन्द जानने वाला किसी भी स्थान से भय नहीं होता है । (तै.उ. २/४) इस श्रुति में, पूर्वोक्त 
रसात्मक पुरुषोत्तम के भजनानन्द का अनुभव करने के पश्चात्‌ जो निर्भयता बतायी गयी है, वह 
“ अकुतोभय' इस पद का अर्थ है। | 


लिंगभूयस्त्वाधिकरण 
लिंगभूयस्त्वात्तद्धि बलीयस्तदपि ।३/२/४४ । 


वरण का बाधक चिन्ह जो सर्वात्मभाव से सर्व से अधिक है इसलिये यह काल कर्म आदि 
से अधिक बलवान्‌ है इस सर्वात्म भाव का ज्ञान से भी प्रतिबन्ध नहीं होता है इस प्रकार ' अन्तरा 
भूतग्रामवत्‌' (ब्र.सू. ३/३/३५) इस सूत्र में कहा गया है। 


शंका-अरे, काल अदृष्ट आदि प्रतिबन्धक तत्त्व हो तो भी वरण का कार्य होने के पश्चात्‌ ये 
प्रतिबन्धक तत्वदूर होते हैं तब वरण कार्य होता है इस प्रकार संदेह होने पर पूर्व पक्षी कहता है कि सर्वत्र 
प्रतिबन्ध का अभाव यह साधारण कारण होने से प्रतिबन्ध दूर हो तभी ही वरण कार्य संभव है। 


सिद्धान्त-इस प्रकार पूर्व पक्ष होने पर सूत्रकार सिद्धान्त कहते हैं कि लिंग 'इत्यादि' 
सामोपनिषद्‌ के नवमें प्रपाठक में आये सनत्कुमार और नारद के संवाद में “प्रथम ही मुख्य 
ब्रह्मविद्या का उपदेश करना ठीक नहीं है' इस प्रकार जानकर सनत्कुमार नारद का अधिकार 
जानने के लिये बोले “तुम जो जानते हो उसके साथ मेरे पास आओ' (छा. उ. ७/ १/२) नारद को 
जब इस प्रकार कहा तब उन्होंने ऋग्वेद से आरम्भ कर सर्प देव जनविद्या पर्यन्त का ज्ञान है ऐसा 
बताकर कहा, हे भगवान्‌ मैं मंत्र जानने वाला ही हूँ। (छा. उ. ७/१/३) इस तरह अपना अधिकार 
बताकर नारद बोले कि “मैं आत्मा को नहीं जानता हूँ, आपके जैसे तत्वज्ञानियो के पास से मैंने 


नक -------------------- 
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सुना है कि आत्मवेत्ता शोक को तिर जाता है, मैं आत्मवेत्ता नहीं इसलिये हे भगवान्‌, मेरे को शोक 
होता है तो मुझे सागर के उस पार ले जाओ' (छा. उ. ७/१/३) नारद ने जब सनत्कुमार को इस 
प्रकार कहा तब सनत्कुमार ने नारद के पहले बताये पदार्थ से अधिक पदार्थ कहे इस प्रश्न का उत्तर 
देना आरम्भ किया। ' भूय: ' इस पद का अर्थ आधिक्य होता है। सनत्कुमार ने नाम वाक्‌ मन 
संकल्प चित्त ध्यान विज्ञान बल अन्न जल तेज आकाश स्मर आशा और प्राण इन सभी को ब्रह्म 
के समान उपासना करना ऐसा कहकर, प्राण वेत्ता का अतिवादित्व यह सत्य वादित्व है इस 
प्रकार कहा, पीछे इसको कहा कि सत्य विज्ञान मति श्रद्धा निष्ठा कृति और सुख इन सभी में पूर्व 
पदार्थ उत्तर पदार्थ का कारण है इस प्रकार जानना । पीछे नारद को सुख के स्वरूप को जानने की 
इच्छा हुई अर्थात्‌ सनत्कुमार ने कहा कि जिस प्रकार यह अन्य को देखता नहीं, अन्य को सुनता 
नहीं, अन्य को विशेष प्रकार से जानता नहीं वे तत्त्व भूमा आधिक्य है' (छा. उ. ७/२३/१) इस 
वाक्य में सर्वात्म भाव का ही स्वरूप बताया गया है । इसमें विरह भाव से अति विगाढ भाव होने 
पर सर्वत्र भगवत्स्वरूप ही स्फुरित है। यही नीचे है' (छा. उ. ७/२५/१) इत्यादि वाक्य से 
कहकर, कदाचित्‌ अपने में ही भगवान्‌ की स्फुर्ति भी होतीहे । ऐसा, (अब इस भूभा के अहंकार 
द्वारा हीकथन होता है । (छा. उ. ३/२५/१) ये सभी भाव व्यभिचारी होने से अनियति है इस तरह 
बताने के लिये पुनः सर्वत्र भगवत्स्फूर्ति होती है इस प्रकार अब ' अब आत्मा द्वारा ही भूमा का 
कथन होता है' (छा. उ. ७/२५/२) इत्यादि वाक्य से सनत्कुमार कहते हैं। पीछे से भगवान्‌ के 
साथ संगम नहीं होने पर सर्व का नाश करने वाले पूर्व विरह भाव से अपने प्राण आदि तिरोहित 
होने से अग्रिम लीला उपयोगी नहीं होगी। यह सब वृथा ही हो जाएगा। इस प्रकार शंका नहीं 
करना, कारण कि भगवान्‌ से ही सब सिद्ध होता है इस आशय से “यह इस प्रकार देखने वाला ' 
इस तरह आरम्भ करके आत्मा से ही यह सब होता है । इस आशय से यह ऐसा देखने वाला इस 
प्रकार आरम्भ कर (आत्मा से ही यह सब है।) (छा. उ. ७/२६/१) इस प्रकार सनत्कुमार कहते 
हैं, इसके बाद “न पश्यो मृत्यु पश्यति' इत्यादि श्लोक द्वारा भू मा को दर्शन कराने वाला भाव 
कहकर सनत्कुमार इसका मूल कारण कहते हैं । आहार की शुद्धि हो तो अन्तःकरण को शुद्धि 
होती है (छा. उ. ७/२६/२) ' इत्यादि प्राण का पोषण करने वाला आहार है और आहार जो दोष 
वाला हो तो कुछ भी सिद्ध नहीं होता है। इस प्रकार होने से भगवान्‌ बिना दूसरे पदार्थ स्वयं दोष 
रहित नहीं, इसलिये जो भगवान्‌ ही प्राण को पोषण करे तो सब सिद्ध होता है और यह सर्वात्म 
भाव भगवान्‌ के अति अनुग्रह के हुए वरण बिना होता नहीं और ऊपर कहे कार्य से इसका 
अनुमान होता है । अर्थात्‌ सर्वात्मभाव वरण का ज्ञापक लिंग-चिन्ह है।यह लिंग ही ' भूयस्‌' है, 





CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


शी ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


सर्व से अधिक है, इसलिये वरण ही काल आदि सब से अधिक बलवान्‌ है, ऐसा अर्थ है जिसका 
ज्ञापक लिंग, सर्वात्म भाव ही सर्व से अधिक है तो पीछे वरण सर्वते से अधिक होता है, इसमें 
क्या कहना, यह कैमुतिक न्याय भी जानने में आया है। 


ज्ञानमार्गीय ज्ञान से सर्वात्म भाव का प्रतिबन्ध होता है ऐसी शंका होने पर सूत्रकार कहते 
हैं कि तदपि' वह भी 'उक्तम्‌' इस प्रकार अध्याहार है ।' अन्तरा भूतग्रामवत्‌ स्वात्मनः ' (ब्र.सू. 
३/३/३५) इस सूत्र में बताया गया है, इसका हमने निरुपण किया है। 


पीछे के सूत्र में बताये वरण के ' भूयस्त्व' के विषय में पूर्व पक्षी निम्नानुसार कहते हैं 
उपनिषद्‌ के इस प्रपाठक में वरण रुपी लिंग का भूयस्तव निरुपित नहीं किया जा सकता है किन्तु 
आत्म ज्ञान का एक विशिष्ट प्रकार का ही वर्णन किया जाता है । इस प्रकार, पूर्व पक्ष प्रपाठक में 
श्वेत केतुके उपाख्यान में सर्व आत्मा के साथ अभेद निरुपित किया गया है और आगे के प्रपाठक 
में हे भगवन्‌ मैं मंत्र को ही जानने वाला हूँ आत्मा को नहीं (छा. उ. ७/१/३) ' इत्यादि वाक्य 
में नारद जी को आत्मा जानने की इच्छा ही कही गयी है । इस प्रकार होने से आगे के मार्ग में भी 
आत्मा विषय का निरुपण ही होना ठीक है । इसलिये दूसरे प्रपाठकों में आत्मा का प्रकरण होने 
से पूर्व प्रपाठक में जो अभेद कहा गया है उसका ही स्वरूप ' आत्मा में से ही यह सब है' (छा. 
उ. ७/२६/१) इस वाक्य तक कहा गया है, इसलिये पहले कहे प्रकार से अलग प्रकार सर्व का 
आत्मा के साथ का अभेद कहा गया है । पूर्व पक्षी का यह मत बताते हुए सूत्रकार 'पूर्व विकल्प: ' 
इत्यादि सूत्र कहते हैं। 


पूर्वविकल्पः प्रकरणात्स्यात्‌ क्रियामानसवत्‌।३/३/४५। 


छान्दोग्य उपनिषद्‌ में वरण का भूयस्त्व-आधिक्य नहीं किन्तु पहले बताये आत्म ज्ञान का 
अलग प्रकार है, कारण कि पूर्व और इन दो प्रपाठकों का प्रकरण आत्म ज्ञान विषय का है, क्रिया 
और मानस की तरह (पूर्व पक्ष सूत्र) “पूर्वस्य' पर्व प्रपाठक में बताये आत्मा की साथ के अभेद 
के ज्ञान का “विकल्पः दूसरे प्रकार ही आगे के भाग में भी निरुपित किया गया है। इसमें पूर्व 
पक्षी युक्ति देते हैं कि प्रकरण' यह बात तो इस सूत्र के अवतरण-ग्रन्थ में बतायी गयी है यहां 
पूर्व पक्षी सिद्धान्ती के समंत ही दृष्टान्त देते हैं, इसके हृदय के अनुकूल हो उसके लिये 
“क्रियामानसवत्‌' जिस प्रकार पूजन के प्रकरण में बाह्य पूजन क्रिया रूप कहलाता है, जब 
आन्तरपूजन मन का व्यापार रुप कहलाता है । इतने से क्या दोनों में से एक भी पूजन से भिन्न है 
ऐसा नहीं कह सकते हैं, कारण कि प्रकरण एक ही है। इसी तरह इस विषय में भी समझना। 





CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


अतिदेशाच्च ३/३/४६ | 
और नाम ब्रह्म का अतिदेश है इसलिये ज्ञान का विशिष्ट प्रकार है। ( पूर्व पक्ष सूत्र) 


जगत वास्तव में नामरुपात्मक कहा है । यह नाम रुपात्मक जगत का पूर्व प्रपाठक में पूर्व 
शब्द से अनुवाद करके इसका ब्रह्म के साथ अभेद निरुपण किया गया है । आगे के इस प्रपाठक 
में क्रगवेद आदि विद्या का अनुवाद करके नामात्मक ब्रह्मत्व का इन विद्याओ के विषय में 
अतिदेश किया जाता है | नाम ही यह है, नाम की उपासना कर' (छा. ७/१/४) इस प्रकार इस 
हेतु से भी आत्मज्ञान का एक दूसरा प्रकार ही आगे के प्रपाठक में निरुपित किया गया है ऐसा 
अर्थ है। 


विद्यैव तु निर्धारणात्‌।३/३/४७। 


किन्तु यहाँ विद्या का-सर्वात्म भाव का ही निरुपण है, कारण कि आनन्दात्मक पुरुषोत्तम 
ही जिज्ञास्य है इस प्रकार निश्चय होता है (सिद्धान्त) 


“तु शब्द पूर्व पक्ष का निरास करता है ' सनत्कुमार और नारद के संवाद में आत्म ज्ञान का 
एक विशिष्ट प्रकार ही निरुपित किया जाता है ऐसा पूर्व पक्षी ने जो यह कहा वह नहीं, किन्तु 
विद्या ही निरुपित की जाती है। 


यहाँ पर यह अभिप्राय है। “यह परमात्मा प्रवचन से लभ्य नहीं' (मु. उ. ३/२/३) यह 
श्रुति दूसरे साधनों का निषेध करके, वरण साधन है इस प्रकार कहकर, जिसका वरण हुआ है 
वही परमात्मा को प्राप्त करता है इसमें हेतु कहकर वरण का विषय भी कहते हैं। इस भक्त की 
आत्मा भगवान्‌ अपने शरीर को भक्त को चाहते हैं इस प्रकार  तस्य' जिस जीव ने भगवान्‌ का 
वरण किया है उसका ' एष' भगवान्‌ आत्मा है, इसलिये ही यह जीव भगवान्‌ के तनु शरीर रुप 
है।इस जीव का वरण आवश्यक है इस प्रकार बताते हुए ' स्वाम्‌' अपने ' शरीर ' इस प्रकार श्रुति 
कहती है। सभी अपने तनु को आत्मीय प्रकार से और आत्मा के समान चाहते हैं। तनु विशिष्ट 
ही भगवान्‌ भोगों को भोगते हैं । (जीवात्मा रुपी तनु बिना भगवान्‌ भोग भोग नहीं सकते।) 
इसीलिये तैत्तिरीय उपनिषद में भी “ब्रह्मलोक पर को प्राप्त करता है।' (तै.उ. २/१) इस प्रकार 
ब्रह्म वेत्ता पर ब्रह्म को प्राप्त करता है इस प्रकार सामान्य रीति से कहकर आगे की ऋचा में विशेष 
बताते हुए “सत्यज्ञानं मनन्तं ब्रह्म’ (तै.उ. २/१) इस प्रकार पर ब्रह्म का स्वरूप कहकर ' गुहा में 


ao 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम - तृतीय भाग 


हृदयाकाश में प्रकट हुए परम व्योम में-अक्षरात्मक व्यापी वैकुण्ठ में रहने वाले पुरुषोत्तम को जो 
भक्त जानते हैं वे विपश्चित्‌-विविध भोग चतुर भगवान्‌ के साथ सर्व कामों का भोग करते हैं ' 
(तै.उ. २/१) इस प्रकार कहा गया है । इस श्रुति का जो रहस्य है वह हमें आनन्दमयाधिकरण 
(ब्र.सू. १.१.५) में बताया है। 


और भी पुरुषोत्तम प्राप्ति का कारण के समान भक्ति मार्ग में जो वरण, स्वीय, अपने समान 
स्वीकार रूप है वही साधन है, दूसरा कोई भी साधन नहीं ऐसा बताते हुए श्रुति आगे कहती है 
कि यह परमात्मा बलहीन मनुष्य को प्राप्त नहीं होता है' (मुण्ड. उ. ३/२/४) प्रभु को वश में 
करना यह बल का कार्य है। यह वशीकरण “मैं भक्त के पराधीन हूँ।' (भाग. ९/४/६३) भक्त मुझे 
भक्ति से वश में करता है ( भाग. ९/४/६६) इत्यादि वाक्यो से ही होता है इसलिये 'बल' शब्द 
का अर्थ भक्ति होता है जो इस प्रकार नहीं मानोगे तो पूर्व वाक्य में ही वरण बिना सर्व साधनों 
का निषेध किया जाता है । अर्थात्‌ पुन: बल को अभाव का निषेध श्रुति नहीं करती है, और वरण 
ही भगवान्‌ को मिलने का साधन है ऐसा कहकर बल भगवत्प्राप्ति का साधन है इस प्रकार श्रुति 
कहती है। 


इस प्रकार के भक्त के हृदय में भगवान्‌ का प्राकट्य होता है ऐसा श्रुति कहती है - “जो 
विद्वान्‌ इस उपाय द्वारा प्रयत्न करता है उसकी यह आत्मा-पुरुषोतम-ब्रह्म धाम में प्रवेश करती 
है' (मुण्ड. उ. ३/२/३) इस श्रुति का अर्थ इस प्रकार है : एष आत्मा' आत्मा पुरुषोत्तम ब्रह्म 
अक्षरात्मक ब्रह्मात्मक धाम में प्रवेश करती है । अक्षर ब्रह्म यह पुरुषोत्तम का सहज स्थान है इस 
प्रकार बताने के लिये श्रुति में ' धाम' पद कहा गया है नहीं तो इस प्रकार श्रुति नहीं कहती है 
इसलिये मालुम पड़ता है कि भक्त के हृदय में अपना स्थान प्रकट करके भगवान्‌ स्वयं वहाँ प्रकट 
होते हैं। अपने चलते श्वेत केतु के उपाख्यान में परोक्षवाद से एक वस्तु कहने के लिये दूसरी 
वस्तु पद्धति कहने को है परोक्षवाद कहलाता है। ब्रह्म के साथ अभेद बताकर पुरुषोत्तम के 
अधिष्ठान होने को योग्यता बतायी गयी है। आगे छान्दोग्य उपनिषद्‌ में सप्तम प्रपाठक में तो भक्त 
नारद का और भगदावेश वाले सनत्कुमार का संवाद आता है उस संवाद का तात्पर्य इस प्रकार 
है। पुरुषोत्तम का अधिष्ठान होने की योग्यता से ही अधिष्ठानात्मक अक्षर ब्रह्म का आविर्भाव नहीं 
होता है, उसी भाँति पुरुषोत्तम का आविर्भाव नहीं होता है । इस प्रकार हो तो सर्व ज्ञानियों को पर 
ब्रह्म को प्राप्ति होती है, किन्तु इस प्रकार नहीं, कारण कि मैं मात्र भक्ति से प्राप्य हूँ। भाग. ११/ 
२४/११ । इत्यादि वाक्य है। परन्तु भगवान्‌ के अनुग्रह से और भक्तों के संग से भक्ति उत्पन्न हो 

< ---- 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


तब अक्षर ब्रह्म का आविर्भाव अथवा पुरुषोत्तम का आविर्भाव होता है । यह सिद्धान्त कहने के 
लिये और भक्त ही भूमा विद्या का अधिकारी है यह भी बताने के लिये नारद और सनत्कुमार का 
संवाद है। इस संवाद में आत्म विद्‌' इसमें जो आत्मा' शब्द है । उसका अर्थ पुरुषोत्तम है।यह 
पुरुषोत्तम अकेला सर्वात्मभाव से प्राप्य है, इसलिये सर्वात्मभाव ही “विद्या' शब्द का अर्थ है। जो 
परमकाष्ठापन्न-अन्तिम स्थिति में पहुँची श्रेष्ठ वस्तु है वही उपनिषदों में मुख्य समान प्रतिपादित 
करने योग्य है, अक्षर ब्रह्म आदि तो पुरुषोत्तम की विभूति रूप में पुरुषोत्तम को उपयोगी सदृश 
और मध्यम अधिकारी के फल समान प्रतिपादित करती है। इसलिये अक्षर ब्रह्म के विषय में 
“विद्या' शब्द का प्रयोग गौण है, सर्वात्म भाव ही विद्या शब्द का मुख्य अर्थ है। 


और यह योग्य है। अक्षर विषयक विद्या से उससे अक्षर से-उत्तम जो पुरुषोत्तम उसके 
विषय की विद्या उत्तम है, इस प्रकार होने से पूर्व प्रपाठक में अक्षर ब्रह्म का प्रकरण होने से और 
उत्तर प्रपाठक में पुरुषोत्तम का प्रकरण होने से तुम कहते हो उस प्रकार अतिदेश सिद्ध नहीं होता 
है (दो समान प्रकरण हो तब ही ' अतिदेश ' होता है, भिन्न प्रकरणों में ' अतिदेश' संभव नहीं इस 
लिये अतिदेश रुपी हेतु असिद्ध बनता है।) इसलिये पहले बताये न्याय प्रमाण अगले (सातवें) 
प्रपाठक में विद्या का ही निरुपण होता है, पहले के ( छट्टे प्रकरण में पहले आत्म ज्ञान के विशिष्ट 
प्रकार का निरुपण नहीं, इसमें सूत्रकार हेतु देते हैं। 'निधारणात्‌' निर्णय है इसलिये, “सुख ही 
अच्छी रीति से जानना' (छा. ७/२/१) इस प्रकार कहकर सनत्कुमार सुख का स्वरूप कहते हैं 
कि 'जो भूमा ही अच्छी रीति से जानने योग्य है' (छा. ७/२३/१ ) अक्षर ब्रह्म तक के पदार्थों का 
आनन्द गणित मर्यादित है और पुरुषोत्तम ही आनन्दमय होने से निरवधि-सुखरुप है, इसलिये 
पुरुषोत्तम अच्छी रीति से जानने योग्य है ऐसा निर्णय किया गया है, इसलिये “विद्या' का अर्थ 
सर्वात्मभाव होता है इस प्रकार अर्थ है। 


“भूमा' का लक्षण आगे “जहाँ दूसरा जो दिखता नहीं' (छा. ७/२४/१) इत्यादि श्रुति में 
कहा जाता है । जब भूमा का - पुरुषोत्तम का ज्ञान होता है तब यह सर्वात्मभाव वाला भक्त प्रभु 
बिना दूसरा कुछ भी देखता नहीं, इस प्रकार अर्थ है इस प्रकार सर्वत्र भूमा का दर्शन होने से 
“सर्वात्मभाव वाले भक्त को प्रभु का दर्शन हो तो भी लीला में उपयोगी पदार्थ का दर्शन आदि 
अयोग्य है ' इस शंका का निरास तो इस प्रकार देखने वाला; इस प्रकार विचार करने वाला, इस 
प्रकार जानने वाला यह सर्वात्मभाव वाले भक्त के विषय में भी प्राण आदि भगवान्‌ के लिये ही 
चलते हैं' (छा. ७/२६/१) इत्यादि श्रुति से हो गया है ऐसा जानना। सर्वात्मभाव वाले भक्तों के 
अअ 
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प्राणादि धर्मों के साथ लीला करने की इच्छा वाले प्रभु से ही सर्व सिद्ध होता है, नहीं कि भक्तों 
के सामर्थ्य के इस भाव से लीलापयोगी पदार्थों का जिन को दर्शन होता है इस प्रकार कहा गया 
है (भक्त को जो लीलोपयोगी पदार्थ का दर्शन होता है ।) वह प्रभु के सामर्थ्य से होता है, कारण 
कि भगवदिच्छा इस प्रकार है। 


दर्शनाच्च ३/३/४८ | 


और सर्वात्मभाव वाले व्रजभक्तो के पहले दूसरे पदार्थों की विस्मृति होती है और आगे 
भगवान्‌ के सामर्थ्य से सर्व सामर्थ्य आये इस प्रकार कहा जाता है इसलिये 


ब्रज गोपीजन आदि सर्वात्मभाव वाले भक्तों के विषय में पहले अन्य पदार्थों का विस्मरण 
और फिर भगवान्‌ के स्पर्श आदि से सर्व सामर्थ्य दिखायी पड़ती है। इस तरह व्यास अपने 
अनुभव से सूत्र में कहते हैं और गोपीजनों ने ही श्रीभागवतःमें कहा है जो चित्त घर में रहता था 
और जो हाथ भी घर के काम में रहता था वे सर्व बिना प्रयास आपने हर लिये हैं। हमारे पैर आपके 
चरणकमल को छोड़कर एक कदम भी चलते नहीं (भाग. १0/२९/३४) इत्यादि श्लोक में, 
इसलिये विप्रयोग में गोपीजनों की ज्ञान शक्ति और क्रियाशक्ति का तिरोधान कहा गया है। आगे 
ऊपर संयोग में इन शक्तियों का आविर्भाव आदि स्पष्ट है। 


श्रुत्यादिबलीयस्त्वाच्च न बाधः।३/२/४९। 


श्रुति और लिंग वाक्य से अधिक बलवान्‌ है इसलिये सर्वात्मभाव रुपी लिंग के आधिक्य 
का बोध नहीं होता है। 


शंका- अरे, सनत्कुमार और नारद का संवाद रुपी एक वाक्य है उसके आरम्भ में “मैं मंत्र 
जानने वाला ही हूँ, आत्मा को जानने वाला नहीं, आपके जैसे पुरुष के पास से मैंने सुना है कि 
आत्मवेत्ता शोक को तिर जाता है।' “हे भगवन्‌ मैं शोक से तपता हूँ। (छा. ७/१/३) इत्यादि वाक्य 
से अपनी आत्मा के ज्ञान का ही आरम्भ हुआ होने से उपंसहार भी आत्म ज्ञान के विषय में ही 
होने योग्य है। आगे ऊपर जो “आत्मा इस शब्द का अर्थ ईश्वर होता है तो वाक्य का भेद और 
उपक्रम का विरोध आता है, इसलिये वाक्य का अनुसरण करके पहले बताये आत्म ज्ञान कां यह 
विशिष्ट प्रकार है इस प्रकार मानना।' 


सिद्धान्त-इस प्रकार की शंका होने पर सूत्रकार कहते हैं कि ' श्रुत्यादि” इत्यादि। इस 
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प्रकार वाक्य का अनुसरण कर के वरण से सर्वात्मभाव रुपी लिंग के भूयस्त्वका-परम उत्कर्ष 
का-बाध करना नहीं, कारण कि श्रुति और लिंग ये दोनों वाक्य से अधिक बलवान्‌ है। यह. 
अधिक बलवान्‌ होने की बात नीचे के जैमिनी सूत्र से सिद्ध हुई है।' श्रुतिलिंग वाक्य प्रकरण 

स्थान और समाख्या ये सर्व जब सम्मिलित हो, तभी पीछे का प्रमाण दुर्बल होता है। (जै.सू. ३३/ 
१३) पूर्व मीमांसा के इस सिद्धान्त के लिये देखो ' अर्थ संग्रह' अपने चलते विषय में दूसरे सभी 
साधनों का निषेध करके परमात्मा जिसका वरण करते है वे ही “परमात्मा से मिलते हैं, इस जीव 
के आत्मा रुपी भगवान्‌ अपने शरीर रुपी इस जीव का वरण करते हैं ' (मु.उ.. ३/२/३) यह श्रुति 
कहती है कि भगवान्‌ मात्र वरण से लभ्य है और इसके आगे बलहीन पुरुष से यह भगवान्‌ प्राप्य 
नहीं (मुण्ड. उ. ३/२/३) इस प्रकार आरम्भ करके ' यह सभी उपायों से जो विद्वान्‌ प्रयत्न करता 
है उसका यह आत्मा-पुरुषोत्तम-अक्षर ब्रह्म रुपी धाम में प्रकट होता है । (मुण्ड. उ. ३/२/४) ' 
इस प्रकार श्रुति पाठ कहती है और यह विद्यैव तु निर्धारणात्‌ (ब्र.सू. ३१/३/४७) इस सूत्र के 
भाष्य में निरुपित किया गया है और “मैं आत्मविद्‌ नहीं, आत्मविद्‌ शोक को तिरता है' (छा. उ. 
७/१/३) इस नारद के वाक्य में और अनुवाद में जो 'आत्मा' पद है उसका अर्थ पुरुषोत्तम है, 
कारण कि “हे भगवान्‌! नाम से दूसरा अधिक है' इस प्रकार अधिक-उत्तम-पदार्थ विषय में 
प्रश्नरुपी लिंग है। यह पुरुषोत्तम वास्तव में सर्व से उत्तम है इसलिये नाम आदि को ब्रह्म के 
समान उपासना करना इस प्रकार कहा गया है। सनत्कुमार ने नाम से दूसरा अधिक है' इस 
प्रकार जब कहा तब नारद ने ' भगवान्‌ यह मुझे कहो इस प्रकार कहा, पीछे नारद ने पूछा इससे 
अधिक है ? इस प्रकार प्रश्न नहीं किया, किन्तु इस भूमा को प्राप्त करने के लिये अत्यन्त आतिं 
से “ये भूमा किसमें रहता हैं ? (छा. उ. ७/२५/१) ' इस प्रकार प्रश्न किया तब वे “सर्वात्मभाव 
वाले इसमें ही प्रतिष्ठित है' इस आशय से सर्वात्मभाव रुपी जो लिंग, वे लिंग रुप जो भाव 'वे 
जो नीचे हैं? (छा. उ. ७/२५/२५) इत्यादि प्रमाण से सनत्कुमार ने उत्तर दिया। 


अनुबन्धादिभ्यः प्रज्ञान्तरपृथकत्ववद्‌ दृष्टश्चतदुक्तम्‌ |३ /३/५०। 


पूर्व पदार्थ के परामर्श आदि हेतुओं से सर्वात्मभाव दूसरे भावों से भिन्न है। जिस प्रकार 
मुमुक्षु भक्त की प्रज्ञा सर्वात्मभाव वाले भक्त को प्रज्ञा से भिन्न है उस तरह, सर्वात्म भाव वाले भक्त 
को प्रभु के स्वरूप आदि से फल नहीं होता है इस प्रकार हमने देखा है और यह भागवत में कहा 
गया है। 
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शंका - अरे, श्रुति से सर्वात्मभाव रुपी जो लिंग उस लिंग के स्वरूप वाला भाव नहीं कहा 
गया है । परन्तु व्यापक और सर्वरुप होने से अपने से भिन्न अधिकरण नहीं होता, इसलिये अन्यत्र 
प्रतिष्ठित नहीं, यही बात कही गयी है। 


समाधान- इस प्रकार शंका होने पर सूत्रकार कहते हैं कि अनुबन्धादिभ्यः ' भूमा के 
स्वरूप का श्रवण करके नारद सनत्कुमार से प्रश्न करते हैं ' हे भगवन्‌ यह भूमा किस में प्रतिष्ठित 
है ? (छा. उ. ७/२४/१) इस प्रश्न का सनत्कुमार उत्तर देते हैं। अपनी महिमा में (छांदो. उ. ७/ 
२४/१) इसका अर्थ तो इस प्रकार है भगवान्‌ जिस भक्त का अपने समान वरण करते हैं उस भक्त 
में महिमा रूप जो सर्वात्मभाव है उसमें (भूमा रहता है) अथवा स्वरुपात्मक महिमा में ( भूमा) 
रहता है। कारण कि सर्वात्मभाव भगवत्स्वरुप है । सर्वात्मभाव के बिना दूसरी वस्तुएँ साधन- 
साक्षात्‌ पुरुषोत्तम को प्राप्त नहीं कराती है और यह सर्वात्म भाव ही पुरुषोत्तम को प्राप्त कराता है। 
इसलिये सर्वात्मभाव ही परम अवधि से पहुँचा हुआ महिमा रुप है। इस प्रकार ' महिमन्‌' शब्द 
से कहा जाता है। यह सर्वात्मभाव तो विप्रयोग का भाव उत्पन्न हो तब ही व्यभिचारी भावों से 
अच्छी रीति से ज्ञात होता है | व्यभिचारी भाव तो अनिश्चित स्वभाव वाला है । इस प्रकार बताने 
के लिए (छान्दोग्य उपनिषद्‌ में) तीन प्रकार का भाव-तदादेश-अहंकारा देश और आत्मादेश 
कहा गया है । यही नीचे (छा. उ. ७/२५/१) इस प्रकार आरम्भ करके ' आत्मा ही यह सब है ' 
(छा. उ. ७/२६/१) इस वाक्य तक इन तीन भावों का निरुपण करके ' भूमा कहाँ रहता है' यह 
प्रश्न किया गया है। इस प्रश्न के उत्तर में सनत्कुमार कहते हैं कि ' अपनी महिमा में ' (छा. उ. 
७/२४/१) सनत्कुमार इसी महिमा का परामर्श यह ही है छा. ७/२५/२ इस प्रकार कहता है कारण 
कि (सः पद में आया) 'तत्‌' शब्द पहले कहे पदार्थ का परामर्श करता है। 


इस प्रकार परिस्थिति होने से ' भूमा' अन्यत्र अप्रतिष्ठित है इस प्रकार तुमने कहा उस 
प्रकार यहां प्रतिपादन करना हो तो ऊपर कहे प्रकार से श्रुति अनुबन्ध पूर्व पदार्थ का परामर्श, 
सम्बध नहीं करे और अपने बिना अन्य वस्तु का अभाव होने से ऊपर कहे प्रश्न के उत्तर में 


सनत्कुमार न क्वापि' किसी भी स्थान पर नहीं इस प्रकार ही कहते इसलिये हमने जो प्रकार 
बताया है उसका अनुसरण करना | 


“अनुबन्धादिभ्य:' इसमें जो 'आदि' पद से “जिस प्रकार के तीन भाव कहे गये है । उन्हीं 
का स्वरुप भी इस प्रकार देखने वाला इस प्रकार मानने वाला इस तरह जानने वाला' (छा. उ. 
७/२५/२) इस क्रम में निरुपित किया गया है - यह स्वरुप कहा गया है। 
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(१) पहले अति विगाढ़ भाव से प्रभु बिना अन्य की स्फूर्ति नहीं होने से भक्त प्रभु को 
ही सर्वत्र देखता है। यह कथन- तदादेश इस प्रकार देखने वाला इस वाक्य से कहा गया है (२) 
पीछे थोड़ा बाह्य पदार्थ के अनुसन्धान के लिये अहंकार दक्ष होता है । यह भक्त तो इस तरह मानता 
है कि मैं ही सर्व प्रकार से मेरी अपनी क्रिया के सामर्थ्य से प्रभु को प्रकट करूँगा और करता है 
किन्तु इस प्रकार, इसीलिये ही गोपीजन भगवान्‌ को ढूँढ़ती है और इनके गुणों को गाती हैं । यही 
कथन ' इस प्रकार मानने वाले' वाक्य से कहा गया। (३) पीछे निरुपधि स्नेह का विषय जो 
पुरुषोत्तम वह ' आत्मा ' शब्द से पहचानी जाती है इसलिये ' आत्मादेश' होता है 'इस समय अपने 
पहले किये साधन का निरुपण हुआ इस प्रकार जानने वाले ये भक्त अति दैन्य वाले और सहज 
स्नेह से उत्पन्न होने पर विविध भाव वाले बनते हैं यही कथन “इस प्रकार जानने वाला' इस 
वाक्य से कहा जाता है, इसलिये 'विजानन्‌' इस पद में वि' उपसर्ग रखने में आया है । पीछे भक्त 
के अति दैन्य से भगवान्‌ का आविर्भाव होने पर भक्त की जो अवस्थाएँ होती हैं उसका निरुपण 
“आत्मरति' इत्यादि वाक्य में किया गया है। यहाँ आत्मा ' शब्द का अर्थ पुरुषोत्तम होता है ऐसा 
जानना, नहीं तो गौणता आएगी, कारण कि जहाँ तक मुख्य अर्थ संभव नहीं है वहाँ तक गौण अर्थ 
अयोग्य है, (स एष अधस्तात्‌) छा.उ. ७/२५/१) यह 'तदादेश' कहलाता है कारण कि इसमें 
“तद' सर्व नाम का 'सः' रुप है और 'सः' का अर्थ भूमा भगवान्‌ है, पीछे ' अहमेवं अधस्तात्‌ 
इत्यादि में' अहंकारा देश है, कारण कि इसमें ' अहम्‌' का प्रयोग हुआ है। पीछे ' आत्मा एव 
अधस्तात्‌' छा. उ. ७/२५/२ में ' आत्मादेश है, कारण कि इसमें ' आत्मन्‌ शब्द का प्रयोग है यहाँ 
“आत्मा का अर्थ भगवान्‌ पुरुषोत्तम है। 


और सर्वात्मभाव का भी पर्यवसान-परिणाम-मुक्ति में हैं कि नहीं इस संशय को दूर करने 
के लिये सूत्रकार दृष्टान्त देते हैं ' प्रज्ञान्तरपृथक्त्वत्‌'' इस प्रकार दूसरी प्रज्ञा पृथक्‌ भिन्न है उस 
भाँति, मुमुक्षु भक्त की भगवान्‌ के विषय में ' अपना इष्ट पदार्थ देने वाले हें' इस प्रकार की जो 
प्रज्ञा, बुद्धि, वह सर्वात्मभाव वाले, भक्त की प्रज्ञा से भिन्न है, इसलिये यह प्रजञान्तर कहलाता है। 
' अन्या प्रज्ञा प्रज्ञान्तरं, तत्कृतं पृथक्त्वं प्रजञान्तर पृथकत्वम्‌ ' इस प्रकार विग्रह करना, प्रज्ञा पृथक्‌ 
है इसलिये इस प्रज्ञा का फल भी पृथक्‌ होता है, और यह कर्म ज्ञान मुमुक्षु से अन्य जो भक्त उसकी 
प्रज्ञा से भिन्न प्रकार की यह मुमुक्ष का इष्ट ही साधती है। इस प्रकार सर्वात्मभाव वाले भक्त को 
जिस प्रकार की भगवद्‌ विषयक प्रज्ञा हो उसी प्रकार यह भाव साधता है। दूसरी प्रकार से नहीं, 
इसलिये सर्वात्मभाव की मुक्ति में पर्यवसान नहीं इस तरह का अर्थ है। 
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यहाँ व्यास अपने अनुभव के प्रमाण के समान कहते हैं । ' दृष्टश्च ' इस प्रकार सर्वात्मभाव 
वाले भक्त को मुख स्वरुप के दर्शन आदि बिना दूसरा फल नहीं इस प्रकार हमने देखा है ऐसा 
अर्थ है। इस प्रकार के भक्त अनेक दिखायी पड़ते हैं इसलिये किसी एक भक्त का नाम नहीं 
बताया गया है। 


यहीं पर शब्द प्रमाण भी सूत्रकार देते हैं, ' तदुक्तम्‌' यह जो कहा इस प्रकार तदुक्तम्‌ फिर 
भगवता भगवान्‌ ने ऐसा अध्याहार हैं, अर्थात्‌ भागवत में भगवान्‌ ने दुर्वासा के प्रति कहा है, “मैं भक्त 
के पराधीन हूँ! (भाग. ९/४/६३) इस प्रकार आरम्भ करके “जिस तरह सती स्त्रियाँ साधु पति को 
वश में करती है उसी तरह भक्त मुझको भक्ति से वश में करते हैं। (भाग ४/९/६६) इस प्रकार जो 
जिससे वश में होते हैं वे उनकी इच्छानुसार ही करते हैं। इसलिये भगवान्‌ अपने सर्वात्मभाव वाले 
भक्तों के सायुज्य आदि का दान नहीं करते, भजनानन्द का ही दान करते हैं । सर्वात्मभाव वाले भक्तों 
को तो मुक्ति की इच्छा नहीं होती है। इस प्रकार नीचे कहे भागवत वाक्यों जैसे हजारों वाक्यों से निर्णय 
होता है। मेरी भक्ति से पूर्ण मेरे भक्त मेरी सेवा से प्राप्त होने वाली सालोक्य, सामीप्य, सायुज्य और 
साष्टि ये चार प्रकार की मुक्ति नहीं चाहते तो फिर काल से नाश होवे ऐसे इन्द्रियादि का ऐश्वर्य कैसे 
चाहेंगे ? (भाग. ९/४/६७) नारायण के भक्त स्वर्ग मोक्ष और नरक में भी एक ही तत्त्व देखने वाले 
हैं। (भाग. ६/१७/२८) सालोक्य सृष्टि सामीप्य सारुप्य और एकत्व भी देने में आवे तो भी मेरे भक्त 
मेरी भक्ति बिना अन्य स्वीकार नहीं करते। (भाग. ३/२९/१३) 


न सामान्यदप्युपलब्धेर्मृत्युवन्न हि लोकापत्तिः ।३/३/७१। 


(भक्त को अन्य कामना भी होती है इस तरह) नहीं, कारण कि समान धर्म के लिये भी 
श्रुति में ऐसा प्रयोग दिखायी पड़ता है, जिस तरह सर्वात्म भाव वाले भक्त को मृत्यु का निषेध 
किया जाता है। उसी तरह इस भक्त को भगवत्स्वरुप से भिन्न लोकों का सम्बन्ध भी नहीं। 


शंका- अरे, “यह दूसरा देखता नहीं ' (छा. उ. ७/२४/१) इस प्रकार आरम्भ करके समग्र 
प्रपाठक सर्वात्म भाव का निरुपण करता है यह कथन बराबर नहीं इसलिये ' आत्मा' शब्द का 
अर्थ पुरुषोत्तम होता है यह कथन भी बराबर नहीं है कारण कि (भागवत में) इस सर्वात्म भाव 
वाले भक्त को मुक्ति में भी काम का अभाव है इस प्रकार प्रतिपादन किया जाता है। जब 
सनत्कुमार के वाक्य में यह सर्वात्मभाव वाले भक्त के विषय में ' सर्व लोकों में अपनी इच्छा के 
अनुसार यह भ्रमण करता है' (छा. उ. ७/२५/२) इस तरह श्रुति कहती है । इस प्रकार (भागवत 


व॒ 
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रुपी) स्मृति और छान्दोग्य की श्रुति के बीच विरोध आता है, इसलिये छान्दोग्य के प्रपाठक में 


सर्वात्म भाव का निरुपण है ऐसा नहीं कहना, इसमें जो दूसरा विकल्प ऊपर बताया है श्रुति के 
प्रमाण ने खण्डित होने से प्रथम विकल्प ही स्वीकार करना यह पूर्व पक्ष है। 


सिद्धान्त- ऊपर बताये पूर्व पक्ष का सूत्रकार खण्डन करते हैं कि इस प्रकार यहाँ 
सर्वात्मभाव नहीं, इस प्रकार नहीं, इसमें सूत्रकार हेतु कहते हैं कि ' सामान्यादप्युपलब्धे' जिस 
प्रकार दूसरे पदार्थों के धर्मों जैसा धर्मों के अजामेकाम्‌ सरुपदधाति' इत्यादि स्थल पर श्रुति में 
(अजासृष्टि' इत्यादि ही शब्दों का प्रयोग अनेक बार दिखायी पड़ता है उसी भाँति प्रकृत छान्दोग्य 
के प्रपाठ में भी विविध लोकों में विविध सुख मुख्य होने से भगवत्सम्बन्धी सर्व प्रकार के सुखों 
क विषय में “लोक ' शब्द का प्रयोग किया जाता है “लोकेषु काम चारो भवति' इस श्रुति का अर्थ 
इस प्रकार जानना। 


अरे-श्रुति में वैसा ही अर्थ मालुम पड़ता है वैसा ही अर्थ (लोक में) लोक में भले रहा ? 
इस प्रकार शंका होने पर सूत्रकार कहते हैं कि “न पि लोकापत्ति:' लोक में संभावना नहीं, 
सर्वात्मा भाव वाले को प्रकरण सर्वात्मकभाव वाले का है इसलिये “यह दूसरा देखता नहीं ' (छा. 
उ. ७/२४/१) इत्यादि धर्म वाले आत्मा को, प्राणादि सर्व वाले को लोक का सम्बद्ध युक्ति सह 
भी नहीं ऐसा बताने के लिये सूत्र में हि' शब्द है । और श्रुति के आगे इस प्रकार देखने वाला मृत्यु 
को देखता नहीं (छा. उ. ७/२६/२) इस श्रुति से जिस प्रकार मृत्यु का निषेध किया जाता है उसी 
तरह आत्मा में से ही यह सब होता है (छा. उ. ७/२६/२) यह श्रुति एव' ही शब्द से आत्मा बिना 
के जगत्‌ के अन्य पदार्थों का निषेध करती है। इसलिये जिस तरह मृत्यु का सम्बन्ध नहीं इस 
प्रकार लोक का भी सम्बन्ध नहीं इस तरह ' मृत्युवत्‌' यह पद कहता है । इसमें रोग आदि दर्शन 
का निषेध होने पर भी मृत्यु का ही जो उदाहरण सूत्र में दिया गया है, उससे ऐसा ज्ञात हाता है 
कि दूसरे लोकों का सम्बन्ध मृत्यु के जैसा है, इसलिये ही ' दु:ख भी यह देखता नहीं ' (छा. उ. 


` ७/२६/२) इस प्रकार सामान्य रीति से दुःख का निषेध आगे किया गया है। 


परेण च शब्दस्य ताद्विध्यं भूयस्त्वातृत्वनु बन्धः।३/३/५२। 


' आत्मन्‌ एव इदम्‌' यह श्रुति वाक्य पीछे के “सर्व माप्नोतिसर्वशः ' इस वाक्य के साथ 
एक रुप है इस कारण दूसरे लोक का सम्बन्ध शक्य नहीं है, हेतु अधिक हो तो इससे सिद्धान्त 
दृढ़ होते हैं । सूत्रकार इस सूत्र में दूसरा हेतु कहते हैं, इसी लोक में सर्व प्रकार से सर्व प्राप्त करता 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 





श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भागः 
हे' (छा. उ. ७/२६/२) यह ' पर' पीछे के वाक्य के साथ ' शब्दस्य' श्रुति वाक्य की ' आत्मा में 
से ही यह सब उत्पन्न होता है' (छा. उ. ७/२६/२) इस प्रकार जो पहले कहा गया श्रुति वाक्य 
है उसकी एक रुपता ही मालुम पड़ती है । इसलिये सर्वात्म भाव वाले का लोक में सम्बन्ध होता 
है, इस प्रकार नहीं कह सकते हैं, इस प्रकार अर्थ है। 


शंका-आत्मा में से ही यह सब होता है । (छा. उ. ७/२६/२) इस वाक्य से तुम कहो वह 
अर्थ प्राप्त हो जाता है, तो फिर पुनः यह कथन कहना ठीक नहीं है। 


समाधान-इस प्रकार शंका होने पर सूत्रकार हेतु देते हैं - ' भूयस्त्वात्‌' इत्यादि । सूत्र का 
“तु' शब्द शंका का निवारण करने के लिये ' भूयस्त्वात्‌ ' बाहुल्य से यह हेतु है, जो अर्थ कहा गया 
है उसके समर्थन में बहुत हेतु हो तो यह कहा अर्थ दृढ़ बनता है । इस आशय से “न पश्योमृत्युं 
पश्यति' (छा. उ. ७/२६/२) इत्यादि श्लोक पहले कहे (छा. उ. ७/२६/१) अर्थ के साथ ही जुड़ा 
हुआ है। (पहले बताये अर्थ का ही विचार है) अथवा भूयः पद का अर्थ (अधिक इस प्रकार 
करना। ' भूयस्त्वात्‌ अर्थात्‌ आधिक्यात्‌' अर्थात्‌ जीव को अपने किये साधनों से ही फल मिलता 
है उसके करने के बजाय भगवान्‌ स्वयं ही प्रदान करके जो फल साधता है उसमें अवधि बिना 
का उत्कर्ष-श्रेष्ठता है ऐसा बताने के लिये यही कथन पुनः श्लोक में कहा गया है। 


एक आत्मनः शरीरे भावात्‌।३/३/५३। 


भगवान्‌ का भक्त के शरीर में आविर्भाव होता है इसलिये कितने ही शाखा वाले (सोऽश्नुते 
सर्वानकामान्‌' यह श्रुति कहती हैं । 


ऊपर कहे अर्थ में सूत्रकार दूसरी श्रुति की संमति भी इस सूत्र में देते हैं । एके! कितने 
ही शाखा वाले, तैत्तिरीय शाखा वाले, “शरीरे' भक्त के शरीर में, हृदयाकाशमे, “आत्मनः ' भगवान्‌ 
का ' भावान्‌' आविर्भाव होता है इसलिये भगवान्‌ के साथ सर्व कामों का उपभोग निरुपित करने 
वाली श्रुति पढ़ते हैं। 'गुहा में परम” आकाश में रहने वाले सत्य ज्ञान अनन्त ब्रह्म को जो जानते 
हैं वे विपश्चित-विविध भोग चतुर-ब्रह्म के साथ सर्व कामों को भोगते हैं ' (तै. उ. २/१) यहाँ 
आरम्भ में “ब्रह्म को जानने वाले पर को प्राप्त करते हैं' (तै. उ. २/१) यह श्रुति अक्षर ब्रह्म को 
जानने वाले पर ब्रह्म को प्राप्त करता हैं इस प्रकार सामान्य रीति से कहकर विशेष प्रकार कहने 
के लिये “तदेषाभ्युक्ता' (तै.उ. २/१) यह वाक्य ' तद्‌ ब्रह्म के समान उद्देश्य कर पीछे कही जाने 
वाली ऋचा कहते हैं । सत्यं ज्ञानम्‌' इत्यादि । परब्रह्म का स्वरुप अकेले अनुभव से ही ज्ञात होता 
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है। शब्द आदि प्रमाणों से मालुम नहीं पड़ता है, इस प्रकार बताने के लिये श्रुति अपने ही तत्व 
का प्रतिपादन करने वाली हैं फिर भी दूसरी ऋचा के मुख से निरुपण करती है । यहाँ के साथ 
सर्व कामों का उपभोग करने में आया है इसलिये इसके साथ एक वाक्यता करने के लिये 'सर्व 
लोक में भक्त अपनी इच्छा की तरह व्यवहार करता है। (छा. उ. ७/२/५२) इस श्रुति का भी अर्थ 
ऊपर कहा है इस प्रकार जानना।' 


व्यतिरेकाधिकरण 
व्यतिरेकस्तद्वावाभावित्वान्न तूपलब्धिवत्‌ 1३/३/५४ | 


ज्ञानियों के हृदय में परमव्योम का आविर्भाव नहीं होता, कारण कि भगवद्‌ भाव का 
अभाव है, जिस प्रकार ज्ञान साधन से साध्य है उसी तरह वरण साधन साध्य नहीं है। 


अरे, “ब्रह्म के जानने वाले पर पद को प्राप्त करते हैं' (तै.उ. २/१) श्रुति कहती है कि 
अक्षर ब्रह्म को जानने वाला पर ब्रह्म को प्राप्त करता है । इसमें दूसरे साधनों की अपेक्षा वाला ब्रह्म 
ज्ञान पर ब्रह्म को प्राप्त करवाता है कि साधन निरपेक्ष ब्रह्मज्ञान परब्रह्म को प्राप्त कराता है। इस 
प्रकार संशय कराता है। 


इस श्रुति में अकेला ब्रह्म ज्ञान ही परब्रह्म की प्राप्ति करता हो तो ज्ञान मार्गीय मनुष्यों को भी 
पर ब्रह्म की प्राप्ति हो, किन्तु यह तो अनेक प्रमाणों से बाधित होता है इस प्रकार हमने पूर्व अधिकरण 
में कहा है और ज्ञान के शेष भूत-ज्ञान का विषयभूत-ब्रह्म की अपेक्षा यह फलात्मक पर ब्रह्म मुख्य 
होने से 'तदेषाभ्युक्ता' (तै.उ. २/१) यह श्रुति इसी परब्रह्म को प्रतिपाद्य को उद्देश्य कर ' क्रगुक्ता' इस 
प्रकार कहती है, इसलिये इस श्रुति में ब्रह्म के दो प्रयोग पुरुषोत्तम के अर्थ में है ऐसा मालुम पड़ता 
है अर्थात्‌ जो गुहा में प्रकट हुआ परम व्योम पुरुषोत्तम के गृहरुप धामरुप अक्षर स्वरुप व्यापि वैकुण्ठ 
हो तो वहाँ भगवान्‌ प्रकट होते हैं, इसलिये इसको भगवान्‌ परब्रह्म की प्राप्ति होती है इस प्रकार गुहा 
में परम व्योम में ब्रह्म को जो जानता है। (तै. उ. २/१) यह श्रुति कहती है। 


इसलिये ज्ञानियों की गुहाओं में परम व्योम का ' व्यतिरेक' अभाव ही होता है। इस में 
सूत्रकार हेतु देते हैं, “तदभावाभावित्वात्‌' भगवद्‌ भाव का अभाव है इस लिये “जिसका भगवान्‌ 
वरण करते हैं' (कठ. उ. २/२३) इस श्रुति से मालुम पड़ता है कि जो वरण नहीं हो तो भगवद्‌ 
भाव संभव नहीं, इसलिये ज्ञानियों का इस प्रकार वरण नहीं होने से भगवद्‌ विषयक भाव नहीं 
होता, इसलिये ज्ञानियों की गुहा में परम व्योम का अभाव है। 
<< 355 >> 
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अरे, ब्रह्म जिस प्रकार ज्ञानियो के ज्ञान का विषय बनता है उसी तरह इसकी गुहाओ में परम 
व्योम का आविर्भाव भी होने दो और अक्षर ब्रह्म से भिन्न पदार्थ का आविर्भाव भी हम देखते नहीं । 


इस प्रकार शंका होने पर सूत्रकार कहते हैं न तूपलब्धिवत्‌, उपलब्धि अर्थात्‌ ज्ञान, इसकी 
तरह ज्ञानियों का गुहा में परम व्योम का-अक्षर ब्रह्म का आविर्भाव नहीं होता है । जिस भक्त को 
भगवान्‌ अपने जिस लीला विशिष्ट स्वरूप का अनुभव करते है उस भक्त को गुहा में उस लीला 
का आश्रय भूत वैकुण्ठ लोक॑-विशिष्ट अक्षर स्वरुप प्रकट करते हैं, इसलिये पूर्व पक्षी ने जो कही 
शंका लेशमात्र भी ठहरती नहीं है, जहाँ पुरुषोत्तम चक्षु से दिख सकते हें तो फिर इनको नीचे की 
भूमिका में रहने वाला अक्षर स्वरूप चक्षु से दिखे इस सम्बन्ध में क्या शंका हो सकती है ? और 
यह कथन पहले उसी प्रकार ' विदून्मंडन में प्रतिपादन किया गया | 


शंका- अरे, ज्ञानी के ज्ञान का विषय (अक्षर ब्रह्म) और भक्त को गुहा में प्रकट हुआ अक्षर 
ब्रह्म इन दोनों में भेद है कि नहीं ? प्रथम संभव नहीं, कारण कि इसमें प्रमाण नहीं है, कारण कि सर्वत्र 
एकत्व का कथन है | दूसरा विकल्प भी संभव नहीं, कारण कि निरवयव ब्रह्म किसी समय लोकरुप 
बनता है और किसी समय लोकरूप नहीं बनता, इसलिये एकत्व नहीं घट सकता है। 


समाधान- इस प्रकार जो शंका हो तो भाष्यकार कहते हैं कि इस तरह नहीं, ब्रह्म जो पीछे 
से लोक रूप बनता है तो ही तुम कहते हो उस तरह अघटित बनता है, किन्तु इस प्रकार रूपभेद 
नहीं, परन्तु अक्षर का स्वरूप ही इस प्रकार है इस तरह नीचे की श्रुति कहती है। 'अपार जल 
में, भुवन के मध्य में' (तै. १0/१/१) महानारा. १/१) इस प्रकार आरम्भ करके “यही भूतकाल 
में हुआ सर्व है, यही भविष्यकाल में होने वाला सर्व है, इस पर व्योम में अक्षर में रहने वाला है 
(तै.आ. १0/१/१) महानारा. १/२) और इस वाक्य के आगे जिसको हृदय रुपी समुद्र के अन्दर 
कवि जानते हैं । जिस परम अक्षर में प्रजा रहती है । तै. आ. १०/१/१ । महानाश. १/३ इस प्रकार 
श्रुति का वाक्य है, स्मृति भी नीचे प्रमाण गीता में है। (इस समय से-अक्षर से-पर सनातन एक 
दूसरे अव्यक्त को ' अक्षर ब्रह्म कहते हैं ' इसको परम गति कहते हैं । जिसको प्राप्त कर जीव पुनः 
लौटता नहीं है वह अक्षर ब्रह्म मेरा परम धाम है (गीता ८/२०/२१) श्रीभागवद में भी ' भगवान्‌ 
ने गोपों को तमस्‌ उस पार रहने वाला अपना धाम दिखाया-जो सत्य ज्ञान अनन्त ब्रह्म सनातन 
ज्योति है और जिसको समाधिनिष्ठ मुनियो गुणातीत होकर देखते हैं (भाग. १0/२६/ (२९)१३/ 
१५) इस प्रकार दशम स्कन्ध में वाक्य है। द्वितीय स्कन्ध में भी भगवान्‌ ने सावधान होकर ब्रह्म - 
को अपने लोक-व्यापि वैकुण्ठ दिखाया (भाग. २/९/९) इस प्रकार आरम्भ करके काल, सत्व, 
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रजस और तमस्‌ ये तीन गुण और माया का सम्बन्ध नहीं ऐसा कहकर, भगवान्‌ के पार्षदों को 
निर्देश करके ( भाग. २/९/१०) विमान प्रमदाओं का निरुपण करके (भाग. २/९/११/१२) लक्ष्मी 
का निरुपण किया गया है। इसलिये श्रुति और स्मृति की एक वाक्यता होने पर इस प्रकार के 
स्वरूप का ही अक्षर ब्रहम है । ऐसा निर्णय होता है ऐसा होने से सच्चिदानन्द, देश और काल से 
अपरिच्छिन्न अनियन्त्रित स्वयं प्रकाश, गुणातीत इत्यादि धर्मों वाला ही अक्षर ब्रह्म ज्ञानी जन 
जानते हैं। भक्तों को ही पुरुषोत्तम के अधिष्ठान के समान अक्षर ब्रह्म ज्ञानीयों ने एक प्रकार का 
सच्चिदानन्द इत्यादि और भक्तों ने दूसरे प्रकार का (भगवान्‌ के धाम के समान) मालुम होता है।' 
प्रभु ने जिसका जिस प्रकार विचार किया हो वह उसी प्रकार होता है, इसलिये भगवान्‌ का विचार 
ही सर्व के अधिकार रूप है इस प्रकार ' कृतप्रलापेक्षस्तु' (ब्र.सू. २/३/४२) इस सूत्र में निर्णय 
किया गया है। 


अंगावबद्धास्लु न शाखासु हि प्रतिवेदम्‌।३/३/५५। 


जो (अलग-अलग ऋत्विजं के नियम कर्त्तव्य आदि यज्ञ में) अंगों में यजमान से बन्धे 
हुए ऋत्विज सर्व शाखाओं में कर्म कर सकते नहीं, कारण कि प्रत्येक वेद में अंगों को नियमित 
किये होते हैं। 


भगवान्‌ को इच्छा ही नियामक है इस विषय में कैमुतिक न्याय कहने के लिए दृष्टान्त 
द्वारा ही सूत्रकार इस सूत्र में उत्तर देते हैं । योग में अलग-अलग ऋत्विजों के निश्चित हुए कर्त्तव्य, 
अन्वाधान आदि अंग होते हैं, सभी ऋत्विजो को इन अंगों में यजमान द्वारा लगाये जाते हैं। 
अवबंधन अर्थात्‌ “मैं तुम्हारा अध्वर्यु समान चयन करता हूँ' तुमको होता के सदृश में चयन करता 
हूँ तुमको उद्गाता के समान चयन करता हूँ। इत्यादि रूप वरण ही इस प्रकार यजमान ऋत्विजों 
का वरण नहीं करें तो सर्व कर्मो और जानने वालों के कर्म करने में कुशल ऋत्विजों का एक ही 
कर्म में अधिकार, दूसरे कर्मों में नहीं, इस प्रकार नियम नहीं रहे। अलग-अलग ऋत्विजों का 
अलग-अलग कर्मो के लिये ही वरण होता है उसमें यजमान की इच्छा ही कारणभूत है। 
ऋत्विजों का जब यजमान वरण करता है तभी सभी शाखाओं में विहित किये कर्मा को सभी 
ऋत्विज नहीं कर सकते हैं, किन्तु यजमान द्वारा किये गये ही कर सकते हैं। इसमें सूत्रकार कारण 
देते हैं कि 'हि' कारण कि प्रत्येक वेद में अंगों को निश्चित किया होता है। होता का कर्म ऋत्वितों , 
के मंत्र से अध्वर्यु का कर्म यजुर्वेद के मंत्रों से उद्गाता का कर्म सामवेद के मंत्रों से, ब्रह्म का कर्म 
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अथर्व वेद के मंत्रों से करते हैं । (आप. परिभाषा १/१८/२०) इस प्रकार जहाँ अलौकिक वैदिक 
कर्म में जीव की इच्छा नियामक बनती है रोम-रोम में व्याप्त होकर अमित नापा नहीं जा सकता 
है उस प्रकार के ब्रह्माण्ड में रहने वाले ईश्वर की इच्छा ही अलग-अलग फल देने के सम्बन्ध 
में नियामक हो इसमें क्या कहना ? 


मन्त्रादिवद्वघाविरोधः।३/३/७६। 


जिस प्रकार एक ही मंत्र शास्त्र के विधान से बहुत कर्मा में काम आता है, कोई मंत्र दो 
कमो में काम आता है और कोई मंत्र तो एक ही कर्म में काम आता है, उसी प्रकार भगवद्‌ इच्छा 
से किसी जीव का तो पहले से ही भक्ति मार्ग में वरण होता है इसलिये पीछे गये सूत्र में दिये 


दृष्टान्त में विरोध नहीं है । 


शंका- अरे, जिस तरह पहले कर्म में और ज्ञान में निष्ठा वाले पुरुषों का आगे भक्ति मार्ग 
में प्रवेश होता है, वहाँ भगवान्‌ का वरण इसी प्रकार है यह सिद्धान्त है परन्तु एक ही याग में एक 
ही कर्म में काम में लिया ऋत्विज दूसरे काम नहीं कर सकता है इसलिये गत सूत्र में तुमने 
ऋत्विज का जो दृष्टान्त दिया है वह अविरुद्ध है। 


समाधान- ऊपर को तरह शंका होने पर, ऋत्विज का दृष्टान्त ठीक नहीं लगने से सूत्रकार 
इस सूत्र में दूसरा दृष्टान्त देते हैं, ' मन्त्रादिवत्‌' जिस प्रकार कोई एक ही मंत्र । देवस्यत्वा सवितुः 
प्रसवे।' बहुत से कर्मो के साथ सम्बन्ध वाला होता है (अर्थात्‌ एक ही मन्त्र का विनियोग अनेक 
कर्म में होता है। कोई मंत्र (गायत्री मन्त्र का) सम्बन्ध दो कर्मों (सूर्योपस्थान और सन्देहादि 


“निवारण के साथ होता है, तो कोई ' तेजस्वी भूयासम्‌' इस मंत्र का सम्बन्ध एक ही कर्म के साथ . 


होता है, कारण कि शास्त्र में इस तरह विधान है, उसी तरह यहाँ भी ऐसा अर्थ है। 


सूत्र में जो' आदि' पद है उससे कर्म का बोध होता है । (भाष्यकार अब कर्म का दृष्टान्त 
देते हैं) एक ही कर्म, ज्योतिष्टोम जैसा श्रौत कर्म और जयन्ती व्रत जैसा स्मार्त कर्म नित्य होता 
है, और काम्य भी होता है । इस प्रकार के प्रसंग में एक ही कर्म करने से कामना सिद्ध होने से . 
प्रत्यवाय का परिहार भी होता है । शास्त्र कहता है कि जो नित्य कर्म नहीं किया जावे तो प्रत्यवाय 
का पाप भी लगता है । जिस तरह काम्य कर्म करने से ही नित्य कर्म प्रकृति की रीति से हो जाता 
है वहाँ जो पदार्थ की इच्छा है वे पदार्थ साधने के लिये और नित्य कर्म करने से प्रत्यवाय के 


` परिहार के लिये भी एक ही कर्म का उपयोग है। 
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(भाष्यकार अब कर्म का दूसरा दृष्टान्त देते हैं) और जिस तरह ' सर्वतोमुख' नाम के याग 
में अनेक होताओं के प्रवरों और अध्वर्यु के प्रवरों का जब उच्चारण किया जाता है तब देवा: 
पितर: ' (तै.ब्रा. ३/७/५/४) इत्यादि द्वारा यजमान जो अनुमंत्रण करते हैं उसका ही सर्वत्र सम्बन्ध 
होता है, कारण कि इसी प्रकार की विधि है, इस क्रम से उस-उस प्रकार की €कर्मनिष्ठा, ज्ञान 
निष्ठा जैसे क्रम वाला) जो एक ही वरण है उससे कर्म निष्ठा और ज्ञान निष्ठा के पश्चात्‌ भक्ति निष्ठा 
आती है, इस कारण दृष्टान्त का विरोध नहीं है । इस व्याख्यान में ' मन्त्रादिवत्‌' इस पद को तदगुण 
संविज्ञान बहुब्रीहि माना गया है । 


(अब 'मन्त्रादिवत्‌' इस पद को षष्ठी तत्पुरुष समास मानकर भाष्यकार दूसरा व्याख्यान देते 
हैं) अथवा ओम' इस प्रकार कहकर जिस मंत्र का उच्चार होता है उससे मंत्रों का आदि ' ओम्‌' कार 
है। जिस तरह एक ही ' ओम्‌' कार ब्रह्म रुप होने से सर्व मंत्रों के साथ संयुक्त किया जाता है उसी 
तरह वरण भी इस प्रकार का है जो कि दूसरा (कर्म और ज्ञान से) निष्ठा के पश्चात्‌ भक्तिनिष्ठा वाले 
पुरुष का वरण इस प्रकार का एक ही है इसलिये इसमें (पहले व्याख्यान में) दोष नहीं है फिर भी 
उत्तम मार्ग में जिसका वरण हुआ है उस तरह के पुरुष को नीचे की कक्षा में ले जाओ यह ठीक नहीं 
है, ऐसा मानकर यह दूसरा व्याख्यान देने में आया है । वास्तविक रीति से तो जिस प्रकार साधन की 
मर्यादा रखकर भक्ति का दान करने की भगवान्‌ की इच्छा होती है | वहाँ इस प्रकार (कर्म मार्ग ज्ञान 
मार्ग इस क्रमानुसार) है इसलिये किसी प्रकार की अयोग्यता नहीं है। 


भूम्न इत्यधिकरण 
भूम्नः क्रलुवज्ज्यस्त्वं तथाहि दर्शयति।३/३/५७। 


सर्वात्मभाव का श्रेष्ठत्व जानना, यह यज्ञ की तरह लौकिक नहीं, इस तरह श्रुति कहती है। 


शंका-अरे, नारद को सुख का स्वरूप जानने की इच्छा होने पर ' जो वास्तव में भूमा सर्व 
से अधिक है वह सुख है।' (छा. उ. ७/२३/१) इस प्रकार सनत्कुमार ने नारद को कहा और जब 
नारद को भूमा का स्वरूप जानने की इच्छा होने पर सनत्कुमार ने कहा कि “यह दूसरा देखता 
नहीं' (छा. उ. ७/२४/१) इत्यादि, इस वाक्य में जिसका निरुपण किया गया है वह सर्वात्मभावका 
स्वरूप है इस तरह जो कहा गया वह ठीक नहीं; कारण कि भूमा तो सुख रूप है ऐसा श्रुतियाँ 
कहती है, जब सर्वात्मभाव में तो विरह भाव होने पर सहन नहीं हो सकता है । उस प्रकार के दुःख 
का अनुभव होता है, इस लिये मोक्ष सुख ही “जो वास्तव में भूमा से वह सुख है' इत्यादि श्रुति 

कुर 
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द्वारा कहा गया है और फिर “जो वास्तव में भूमा है कि अमृत मोक्ष है, (छा. उ. ७/२४/१) यह 
वाक्य है इसलिये भी भूमा का अर्थ मोक्ष सुख ही होता है और आगे “यह इस प्रकार देखता' (छा. 
उ. ७/२५/२) इस प्रकार फल बताया गया है और यह मोक्ष के पश्चात्‌ संभव नहीं इस कारण यहाँ 
` श्रुति में सर्वात्मभाव बताया गया है कि मोक्ष कहा गया है इस प्रकार संशय होता है। 


इस श्रुति में इच्छा की तरह करने का जो कथन है वह मोक्ष के पहले को दशा में मोक्ष 
के माहात्म्य का निरुपण करने के लिये है इसलिये श्रुति (छा. उ. ७/२४/१) में अमृत' शब्द है 
उससे भूमा का सर्वाधिकत्व रुपी लक्षण बताया गया है । यह योग्य नहीं है ? इस प्रकार को शंका 
का सूत्रकार इस सूत्र में निराकरण करते हैं, (भूमा: ) इत्यादि भूम्नः सर्वात्मभाव का 'ज्यायस्त्वम्‌ ' 
सर्व से श्रेष्ठत्व, आधिक्य, मानना, इस विषय में पूर्व पक्षीयों ने जो अयोग्यता दिखायी थी उसका 
परिहार करने के लिये सूत्रकार दृष्टान्त देते हैं, ऋतुवत्‌। यज्ञ की तरह । तैत्तिरीय शाखा में ' दर्शपूर्ण 
मास नाम के यज्ञ के प्रकरण में नीचे पाठ है, “परमेष्ठी का यह यज्ञ पहले था, इससे यह परम काष्ठा 
को गति को पहुँच गये' (तै. सं. १/६/९) इस प्रकार आरम्भ करके जो इस तरहं जानकर दर्शपूर्ण 
मास याग करता है परमकाष्ठ को पहुँचते हैं। (तै.सं. १/६/९) इस प्रकार सुना जाता है। जिस 
प्रकार दर्श पूर्ण मास याग में व्रत आदि दुःख देने वाले कर्म होते हैं फिर भी यह मार्ग परमगति 
फल देने वाले होने से सभी यज्ञ से उत्तम है ऐसा कहने के लिये ' भग्रेआसीत्‌' (आगे था) इस 
प्रकार तैत्तिरीय संहिता में इसकी स्तुति की जाती है, उसी प्रकार सर्वात्म भाव में विरह जन्य दुःख 
होता है। फिर भी दूसरे साधनों से ही नहीं मिल सकता है, उस प्रकार का साक्षात्‌ पुरुषोत्तम का 
आनन्द सर्वात्मभाव देता है, इसलिये यह सर्वात्मभाव सुखरूप बताया गया है, इसलिये अन्य 
सभी साधनों से यह उत्तम है ऐसा मानना। 


इस विषय में सूत्रकार युक्ति देते हैं, “तथाहि दर्शयति' श्रुति इस प्रकार दर्शाती है । श्रुति 

.ने तो' यही नीचे हैं (छा. उ. ७/२५/१) इस प्रकार कहकर ' अब आत्मा देश है' (छा. उ. ७/ 
२४/१) इस प्रकार कहा है। इसके आगे इस तरह के सर्वात्म भाव वाले भक्त के विषय में 

' भगवान्‌ में से ही' (छा.उ. ७/२६/१) इस प्रमाण से प्राण आशा, काम आदि भगवान्‌ में से ही 
होते हैं इस प्रकार श्रुति दर्शाती है। यह सब सर्वात्म भाव वाले पुरुष में ही घटते हैं । मुक्त के विषय 
में नहीं घटता है, कारण कि मुक्त पुरुष को “पश्यत: मन्वानस्य और विजानत: ' इस प्रकार तीन 
प्रकार की भिन्न वृत्तियाँ नहीं होती है और प्राण आदि का अभाव है। जीवन्मुक्तदशा में भी पुराणा 
प्राण आदि विद्यमान्‌ होने से श्रुति आत्मा में से प्राण (छाद. उ. ७/२६/१) इत्यादि नहीं कहती । 

र <a> 
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(ऊपर बताये अर्थ पूर्व अधिकरण में आये “सामान्य' सूत्र के अर्थ के विचार से भी प्रायः 


सिद्ध हो जाता है इसलिये भाष्यकार को यह अर्थ ठीक नहीं लगता इस कारण इस सूत्र का अन्य 
प्रकार से व्याख्यान करते हैं।) 


अथवा, अरे लोक में भी श्रृंगार रस वाले पुरुष में और स्त्री में तुम्हारे द्वारा कही भावना 
व्यभिचारी भाव साहित्य के ग्रंथों में और भरत के नाट्यशास्त्र में कहा गयी है, जिस तरह स्त्री 
ही सर्वत्र है । यह पुरुष ही सर्वत्र है । ऐसा होने से तुम्हारे द्वारा कहा सर्वात्मभाव, सर्वात्मभाव जैसा 
होने से अलौकिक ज्ञान आदि से अधिक है ऐसा कहना शक्य नहीं है और यह सर्वात्मभाव का 
विषय अलौकिक भगवान्‌ होने से यह लौकिक हैं इस प्रकार नहीं कहा जा सकता है । इस प्रकार 
संशय होता है। 


लौकिक-मनुष्यत्व शत्रुत्व आदि के ज्ञान की तरह काम आदि भाव से हुआ स्नेहभाव भी 
संभव है इसलिये यह सर्वात्मभाव अलौकिक नहीं, इस प्रकार पूर्व पक्ष है । सिद्धान्त तो यह है- 
यह सर्वात्मभाव लौकिक भावों से उत्तम है ऐसा मानना। 


अरे, हमने कहा ही है कि सर्वात्मभाव लौकिक के जैसा है इसलिये इसमें सर्वात्म भाव 
का अलौकिकत्व बाधित होता है । इस प्रकार की शंका दूर करने के लिये सूत्रकार दृष्टान्त देते हैं । 
क्रतुवत्‌ याग की तरह, जिस प्रकार दर्शन आदि यागों में गाय का दोहन, रांधना, फटकना, साल 
को खांडना आदि पुरोडाश का भक्षण आदि लौकिक क्रियाओं के जैसा दिखता है फिर भी यह 
क्रिया लौकिक प्रमाण से प्राप्त नहीं हुई है और अलौकिक प्रमाण से (वेद से) प्राप्त हुई है उस 
तरह ऊपर कहा उस रीति से वरण रुपी प्रमाण से सर्वात्मभाव प्राप्त हुआ है इस प्रकार कहा है 
इसलिये यह सर्वात्मभाव लौकिक नहीं, इस तरह का तात्पर्य है। 


वास्तविक रीति से तो ग्रामसिंह श्वान-सिंह के जैसा दिखने पर भी इसको सिंह नहीं कह 
सकते, इसी प्रकार लौकिक पुरुष में अथवा लौकिक स्त्री में रहने वाले रस के आभास को रस में 
जो निरुपण किया जाता है इसका (लौकिक पुरुष और स्त्री का) तर्क देकर भगवद्‌ भाव वाले भक्त 
की रीति बताने के लिये है वात्स्यायन भरत आदि ऋषियों का किसी लौकिक विषय में तात्पर्य नहीं 
हो सकता है। इस विषय में सूत्रकार युक्ति देते हैं “तथा हि' इत्यादि, पहले कहे सर्वात्म भाव वाले 
` भक्त के “प्राण आत्मा में से आता है' (छा. उ. ७/२६/१) यह श्रुति दर्शाती है। इस श्रुति वाक्य के 
पहले भी “यह इस प्रकार देखता है' (छा. उ. ७/२६/१) इस प्रकार आरम्भ करके ये सर्वात्म भाव 
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वाले भक्त भगवान्‌ में आसक्त बनते हैं, भगवान के साथ क्रीड़ा करते हैं, भगवान्‌ के साथ जुड्ते हैं। 
भगवान्‌ में आनन्द लेते हैं, और सर्व लोकों में अपनी इच्छा के अनुसार भ्रमण करते हैं। (छा. उ. ७/ 
२५/२) यह श्रुति भी है। वास्तव में लोक में इस प्रकार संभव नहीं, कारण कि श्रुति में आये ' आत्मा' 
पद का अर्थ भगवान्‌ होता है, इसलिये सर्व से उत्तम विषय-भगवान्‌ के विषय में भाव ही इस प्रकार 
हुआ यह ठीक है। यह युक्ति 'हि' शब्द से सूचित होती है। 


नाना शब्दादिभेदाधिकरण 


पूर्व अधिकणां से सूत्रकार ने सर्वात्मभाव के स्वरूप आदि का निर्णय किया, अब मत्स्य 
आदि रूपों से एक समान रीति से भगवान्‌ के अवतार है इसलिये सर्व अवतारों की एक साथ 
उपासना करना या अलग-अलग उपासना करना इसका विचार सूत्रकार इस सूत्र में करते हैं। 
इसमें उपास्य पदार्थ एक है फिर भी (मत्स्य आदि) रूप का भेद होने से, एक रूप की उपासना 
करने वाले दूसरे रूप की उपासना न करने से अवज्ञा अनादर होने की संभावना होने से और पूर्व 
रूप में भी उपासना असिद्ध होने की संभावना होने से सभी रूपों की एक साथ ही उपासना 
करना-इस प्रकार पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर सूत्रकार सिद्धान्त बताते हैं ' नाना' इत्यादि। 


नाना शब्दादिभेदात्‌ ।३/३/५८] 


सभी अवतारों के सम्बन्ध में उपासना अलग-अलग करना चाहिये कारण कि इसके 
विषय के मंत्र आदि भिन्न हैं। 


सर्व अवतारों में अलग-अलग उपासना करना, इसमें हेतु ' शब्दादिभेदात्‌' इस प्रकार है। 
भिन्न-भिन्न स्वरूपों का वाचक शब्द, मंत्र और' आदि' पद से आकार और कर्म भिन्न है इसलिये 
इस कारण से ही परस्पर विरुद्ध आकार और कर्मो का एक रूप में भावना करने का अशक्य और 
अयोज्य है ऐसा भाव सूचित होता है। 


विकल्पाधिकरण - 


अलग-अलग रूपों की उपासना अलग-अलग करना इस प्रकार निर्णय होने पर अब 
विचार किया जाता है कि अग्निहोत्र दर्शपूर्ण मास आदि की तरह इन सभी उपासनाओं में 
समुच्चय करने का विकल्प है या नहीं इसमें ' अग्निहोत्र जुहुयात्‌ स्वर्गकाम: दर्शपूर्ण मासाभ्यां: 
स्वर्ग कामोयजेत यह ' प्रमाण अपूर्व विधि और फल समान होने से उपासना का समुच्चय करना- 
इस प्रकार पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर सूत्रकार निर्णय करते हैं । 


= 
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विकल्पोऽविशिष्टफलत्वात्‌।३/३/५९। 


भिन्न उपासनाओं का विकल्प है (समुच्चय नहीं) कारण कि सर्व उपासना का फल समान 
है। 'विकल्पः' इत्यादि । उपासनाओं का विकल्प ही है। इसमें हेतु अविशिष्टफलत्वात्‌ सर्व 
उपासनाओं का मुक्ति रूपी फल एक समान ही है, इस प्रकार होने से एक ही उपासना से मुक्ति 
सिद्ध होने पर दूसरी उपासना का प्रयोजन नहीं रहता है इसलिए अग्निहोत्र आदि में जिस तरह 
को नित्यता का-कर्म आवश्यक ही है, नित्य है, इसका बोध कराने वाली श्रुति है, उस प्रकार 
की श्रुति उपासनाओं के विषय में नहीं, इसलिए मोक्ष की इच्छा वाले पुरुष के लिये उपासनाओं 
का विकल्प है। 


काम्याधिकरण 
काम्यास्तु यथाकामं समुच्चीयेरन्न वा पूर्वहेत्वभावात्‌।३/३/६०। 


काम्य उपासनाओं को तो इच्छा के अनुसार समुच्चय कराकर अथवा समुच्चय नहीं 
करना, कारण कि पहले किये गये ' अविशिष्ट फलत्व' हेतु नहीं । 


जिन उपासनाओं में अलग-अलग फल बताये गये हैं वहाँ अनेक फल की इच्छा वाले 
अलग-अलग फल देने वाली उपासनाओं का समुच्चय करना, कारण कि सर्व उपासनाओं का 
समान फल नहीं है । (पूर्व हेतु ' अर्थात्‌ पहले के सूत्र में कहे हेतु अविशिष्ट फलत्वात्‌ ३।३।५९) 
किन्तु जिस तरह एक ही उपासना अपनी इच्छा के अनेक फल देता है ऐसा सुना जाता है। वहाँ 
यह पुरुष एक ही उपासना करता है, इस समय सभी उपासनाओं का समुच्चय भी नहीं, अपने 
इच्छित फलों में से एक फल दूसरे फलों से भिन्न होने से अविशिष्ट-समान फल का अभाव होता 
है । इसलिये 'पूर्वहेत्वभावात्‌' इस हेतु का दो अर्थ में प्रयोग हुआ है ऐसा जानना, श्लष्ट प्रयोग 
के कारण समुच्चय इन दोनों विकल्पों में ' पूर्व हेत्वभावात्‌' यह एक ही हेतु वाचक पद कहा जाता 
है। (श्लिष्ट अर्थ लेने में क्लेश होता है, इस प्रकार विचार कर भाष्यकार दूसरी तरह बताते हैं। 


अथवा जिसके एक ही कामना है उसके नियत फल वाले कमों का समुच्चय नहीं करना। 
इसमें हेतु ही स्पष्ट है। 


(इस प्रकार अर्थ करने में “अविशिष्ट फल हेत्वभावात्‌’ इस हेतु का अर्थ इस प्रकार होता 
है। अलग-अलग उपासनाओं का फल अलग-अलग नियत निश्चित हुआ है। इसीलिये सभी 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 





उपासनाओं का अविशिष्ट सामान्य-फल नहीं होता है, इसीलिये एक ही कामना वाले पुरुष का 
सभी उपासनाओं का समुच्चय करना। सामान्य फल हो तो ही उपासनाओं का समुच्चय करना। 
सामान्य फल हो तो ही उपासना का समुच्चय होता है।) 


अंगेषु-यथा श्रयभावाधिकरण 


प्रधान कर्मों के विषय में निर्णय कहकर सूत्रकार इनके अंगों के विषय में इस सूत्र में 
निर्णय कहते हैं। एक फल साधने वाली उपासना से भिन्न होने से इनके अंगों का भेद भी होता 
है फिर भी एक की उपासना में एक ही फल होने से इनके अंगों का समुच्चय होता है कि नहीं 
यह संशय होता है। इसमें सूत्रकार निर्णय बताते हैं। 


अंगेषु यथाश्रय भावः।३/३/६१। 


अंगों के विषय में नियम इस प्रकार है कि जिस उपासना के आश्रय में अंगों का विधान 
हुआ हो उनको ही ये अंग करना, अन्यत्र नहीं । 


' अंगेषु' इत्यादि, उपासना के अंगों का यह उपासना ही आश्रय है, इसीलिये ही जो अंग 
जिन उपासनाओं का आश्रय हो वही उपासना में वे अंग हो ऐसा अर्थ है। 


शिष्टेश्च।३/३/६२। 


कारण कि इस प्रकार वेद में उपदेश है और अन्यत्र उपसंहार करने का प्रमाण नहीं। 
' शिष्टेश्च ' अलग-अलग अंगों के साथ ही इस उपासना का वेद में शासन-विधान है इसलिये इस 
प्रकार (अपने आश्रयभूत उपासनाओं में ही अंगों को करना इस प्रकार है। सूत्र में आया “च' 
सूचित करता है कि अधिक अंग करने से प्रायश्चित करने का वचन भी बाधक है। 


समाहाराधिकरण 


कर्म मार्ग के उपासन विषय में निर्णय कहकर ज्ञानमार्ग के उपासन के सम्बन्ध में सूत्रकार 
निर्णय करते हैं। 


सामाहारात्‌ ।३।३।६३। 
ज्ञानमार्ग में सर्व अवतारों के धर्मो का ब्रह्म में समुच्चय उपसंहार किया जाता है। 


<i 
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इसलिये सर्व धर्मो से विशिष्ट ब्रह्म की उपासना करना । ' समाहारात्‌' अथर्वोपनिषद्‌ में 
नृसिंहहोपासना, रामोपासना आदि में ब्रह्म, विष्णु और मत्स्य कूर्म आदि रूप की भी स्तुति की 
गई है और श्रीभागवत में “नमस्ते रघुवर्याय' (भाग १0/४0/ २०) इत्यादि प्रकार की स्तुति 
व्रजनाथ श्रीकृष्ण के विषय में की गयी है । इस प्रकार होने से मत्स्य कूर्म राम जैसे रूप से भिन्न 
होते हैं फिर भी सभी रूपों की एक समान रीति से भगवान्‌ के अवतार होने से एक रूप में दूसरे 


रूप का उपसंहार, एकीभाव देखने में आता है, इसलिये एक ही स्वरूप का सर्व रूप समान 
उपासन योग्य है ऐसा अर्थ है। 


गुणसाधारण्यश्रुतेश्च।३/३/६४। 

और ऐश्वर्य आदि गुण सर्व अवतारो में समान है ऐसा सुना जाता है इसलिए एक अवतार 
के विषय में सर्व अवतारों के धर्मों का उपसंहार योग्य है। ऐश्वर्य वीर्य आदि गुण सर्व अवतारों 
में साधारण है ऐसा सुना जाता है, इसलिये धर्मी भगवान्‌ और धर्म- भगवान्‌ के धर्म एक होने से 
पहले एक रूप में दूसरे रूपों के धर्मों का समाहार करना ऐसा ही कहा गया है, वह योग्य है। 

नवातत्सहभावा श्रुतेरित्यधिकरण 

अरे, एक अवतार का सर्व अवतारों के समान उपासन नित्य है कि वैकल्पिक इस प्रकार 
संशय होता है । अग्निहोत्र, इसके पीछे दर्शपूर्ण मास इष्टि इस तरह एक का सर्वरूप उपासन नित्य 
है। ऐसा पूर्व पक्ष है। इस प्रकार पूर्वपक्ष प्राप्त होने पर सूत्रकार इसका निषेध करते हैं। 

न वा तत्सहभावाश्रुतेः।३/३/६५। 

अथवा एक अवतार में सर्व अवतारों का उपसंहार नहीं करना। (उपसंहार ऐच्छिक है, 
नित्य नहीं) कारण कि भगवान्‌ के रुपों का निश्चित होने से सभी रूपों का सहभाव का सुनना 
नहीं होता है। 

'नवा' इत्यादि।“वा' विकल्प ही है, इस प्रकार का (एक का सर्वरूप उपासना) ऐच्छिक 
है। इसका हेतु सूत्रकार देते हैं, (सहभावा श्रुतेः) (जिस प्रकार अग्नि होत्र और दर्शपूर्ण मास इन 
` दोनों का सहभाव सुना जाता है) भगवान्‌ के ये सभी अवतार रूप नियमपूर्वक साथ ही रहते हैं 
इस प्रकार जो सुना हो तो इस प्रकार (एक का सर्वरूप उपासन) होता है और उससे उपासन 
नित्य बनता है, किन्तु इस प्रकार नहीं, इस प्रकार विकल्प ही है। 


; 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


दर्शनाच्च ।३/३/६६। 
और एक ही रूप का दर्शन होता है इसलिये विकल्प ही है। 


और जो पुरुष दूसरे रूपों का एक रूप में उपसंहार करके उपासन-भजन करता है वे भी 
एक रूप के उपास्य समान मानकर इसका सर्व रूप उपासन करते हैं और इसको फल समान 
एक ही रूप का दर्शन होता है | सर्व रूपों का दर्शन नहीं होता। इस कारण से भी विकल्प ही है 
ऐसा अर्थ है। दर्शन के इस दृष्टान्त से ऐसा ज्ञात होता है कि जो रूप के विषय में इतने धर्मो को 
सुना जाता है उतने ही धर्मो वाला ही एक रूप उपास्य ऐसा सूत्रकार व्यास का भाव है । उपासना 
के निर्णय का अंत में दर्शन रूपी हेतु देने से ऐसी ध्वनि होती है कि सर्व उपासनाओं का फल 
भगवान्‌ का साक्षात्कार होता है। 


(जो भक्त को एक ही रूप का दर्शन होता है तो फिर एक रूप में सर्व रूपों का उपसंहार 
करना, ऐसा कहने का क्या प्रयोजन ? इस शंका को दूर करने के लिये भाष्यकार कहते हैं कि 
भगवान्‌ का माहात्म्य दर्शाने के लिये कितने ही स्मृति और पुराणों के वाक्य ठीक रीति से ही सर्व 
अवतारों का उपसंहार करने का कहते हैं यह यथार्थ है, अर्थात्‌ एक ही का सर्वरूप में उपासन 
भी हमारे सिद्धान्त से अविरोधी है।) 


॥ तृतीय अध्याय का तृतीय पाद संपूर्ण || 
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` तुतीयाध्याये चतुर्थः पादः ॥ 
१ पुरुषार्थोत इत्यधिकरणम्‌ । 
पुरुषार्थातः शब्दादिति बादरायणः ।३।४।१॥ 

उपासनाभेेपयपास्याभेदाच्छाखान्तरोक्तधर्माणामप्युपसंहार: कर्तुमुचित इति पूर्वपदे 
निरूपितमिति तन्न्यायेनोत्तरकाण्डप्रतिपादब्रह्मफलकसर्वात्मभावेपि 
पूर्वकाण्डप्रतिपादितकर्मणामुपसंहार: पराप्नोति न वेत्यधुना विचार्यते। विधिपक्षे तत्सहकृतस्यास्य 
फलसाधकत्वमिति सिध्यति । निषेधपक्षे तु केवलस्येतीममेव पक्षं सिद्धान्तत्वेनाह । पुरुषार्थ 
इत्यादिना। सिद्धान्ते ज्ञाते तत्र पूर्वपक्षसंभव इत्यादौ तमेवाह । अतः सर्वात्मिभावादेव केवलात्‌ 
पुरुषार्थः सिध्यति । कुतः । ब्दात्‌ श्रुतेरित्यर्थः। श्रुतिस्तु-नायमात्मा प्रवचनेन 
(मुं.३।३।३) इत्युपक्रम्य - यमेवैष वृणुते (मुं.३।२।३) इत्यादिका । ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ 
(ते.२।१) इत्यादिका -तमेवं विद्वानमृत इह भवति । (नृ.प.१।६) इति । 
सनत्कुमारनारदसंवादे - यत्र नान्यत्‌ पश्यति (छां.७।२४।१) इत्याद्यात्मिका छान्दोग्यश्रुतिश्च 
| एतदादिश्रुतषु पूर्वोक्तरीत्या केवलस्यैव भगवद्भावस्य फलसाधनकत्वं श्रूयत इति तथा । 
अत्र - फलमत उपपत्तेः (बर.सू.३।२।३८) इत्यत्रेवोपपतति हेतुत्वेनानुक्त्वा श्रुतिपदं चानुक्त्वा 
शब्दपदं यदुक्तवांस्तेन श्रुतिस्मृत्यात्मक: सर्वोपि प्रमाणशव्दो हेतुत्वेन व्यासाभिमत इति ज्ञायते 
| तेन-केवलेन हि भावेन गोप्यो गाव: खगा मृगाः । अन्ये मूढधियो नागाः सिद्धा 
मामीयुरजसा ॥ यन्न योगेन सांख्येन दानब्रततपोध्वरैः। व्याख्यास्वाध्यायसंन्यासैः 
प्रापुयाद्यत्नवानपि ॥ (भा.११।१२।८-९) इत्यादिरूपा स्मृतिरपि संगृह्यते । एतेन 
्रुत्यादिप्रमाणवादिनामिदमेवाभिमतं तद्वरुद्ववादिनामितोन्यदिति तेषामप्रामाणिकत्वं ज्ञाप्यते । 
अत एव स्वनाम गृहीतम्‌ । ` स्वस्य वेदव्यासकर्तृत्वेन तत्रेव यतो भरः । अपरं च 
वैदिकसिद्धान्ते भगवत्स्वरूपस्यैव स्वतन्तरपुरुषार्थत्वात्‌ ` प््राप्ततत्स्वरूपाणां 
मुक्तयनननिच्छाकथनान्मुक्तोपसृष्यव्यपदेशाच मुक्तेरपरमपुरुषार्थत्वात्‌ सा भवतु नामान्ये: 
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साधने:। वस्तुत: परमपुरुषार्था य उक्तरूपः सतु सर्वात्मभावेनेवेति ज्ञापनाय फलपद्नुमक्त्वा 
पुरुषार्थपदमुक्तम्‌ । एवं सत्यस्य सूत्रस्यार्थानन्तरमपि व्यासामिमतमिति ज्ञायते । तथा 
सत्ययंश्लिष्ट: प्रयोग: । तथाहि पुरुषार्था भगवानेव। कुतः । अत: शब्दात्‌ । 
अत:पदविशिष्टश्रुतिवाक्यादित्यर्थ:। तैत्तिरीयोपनिषत्सु पठ्यते । अत: परं नान्यदणीयसँ हि 
परात्परं यन्महतो महान्तम्‌ । यदेकमव्यक्तमनन्तरूपं विश्वं पुराणं तमसः परस्तात्‌ (ना.१।१) 
इति ॥३।४।१॥ 

अथात्र प्रत्यवतिष्ठते । 


शेषत्वात्युरुषार्थवादो यथान्येष्विति जैमिनिः ॥३।४।२॥ 


विष्णोरिज्यत्वेन कर्मशिषत्वात्‌ तत्स्व्पङ्चानपर्वको याग: फलातिशयहेतुरिति तन्माहात्म्यमुच्यत 
इत्र्थवाद्रूपं तत्‌ । अन्न दृन्तमाहयथान्येष्विति । अन्येषु द्रव्यसंस्कारकर्मसु - यस्य 
पर्णमयी जुहूर्भवति न स पापँ लोक शुणोति (तै.सं.३।५।७) यदाङक्ते चक्षुरेव आतुव्यस्य 
वृडक्ते (तै-सं.६।१।१) यठाजानुयाजा इज्यन्ते वर्म वा एतद्‌ यज्ञस्य क्रियते वर्म यजमानस्य 
आतृव्याभिभूत्ये (ते.सं.२।६।१) इत्येवंजातीयिका फलश्रुतिरर्थवादस्तदिदित्यर्:॥ ३।४।२॥ 
ननु - तमेव विदित्वा मुनिर्मवत्येतमेव पत्राजिनो लोकमीप्सन्तः प्रत्रजन्ति 
(बृ.21४1२२) एतद्यो च ते ह स्म पुत्रैषणायाश्र विरेषणायाश्च लोकेषणायश्च व्युत्थायाथ 
भिक्षाचर्यं चरन्ति (नु.४।४।२२) इति श्रुतिर्मवज्ज्ञानवत: सर्वत्यागं वदतीति न त्वदुक्त 
साधीय इत्यत उत्तरं पठति । 
आचारदर्शनात्‌ ॥३।४।३॥ 
्ह्मविदामपि वसिष्ठादीनामश्निहोत्रादिकरण जैमिनिः पञ्यतीति तदाचारं प्रामाणिकमिति च मनुत 
इति तन्मतमनुवदन्निममप्यनूक्वान्‌ व्यासः. । ब्रह्मविदां त्यागावश्यकत्वे गाईस््यमेतेषां न 
स्यादिति भावः। उक्तश्रुतिस्तु कर्मष्यशक्तानां तेषां त्यागम्नुवदति । लोकैषणायाश्च व्युत्याय 
(बु.९।९।२२) इति भ्रुतेलोकसंग्रहार्थ तत्करणमिति न कु शक्यम्‌ ॥३।४।३॥ | 
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तच्छुते: ॥३।४।४॥ 


ब्रह्मविद: कर्माचारनिरूपकक्रतरित्यर्थः | सा च - जनको ह बैदहो बहुदक्षिणेन यज्ञेनेजे 
(बु.३।१।१) इत्यादिरूपा | तथा च ज्ञानेनेवार्थसिद्धिश्वेत्‌ स्यात्तदा तद्वत आयाससाध्ये 
कर्मणि प्रवृत्तिन स्यादिति भावः॥॥३।४।४॥ 

समन्वारम्भणात्‌ ॥३।४।५॥ 


तं विद्याकर्मणी समन्वारभेते (बु.४।४।२) इति श्रुतिः फलारम्मे विद्याकर्मणोः साहित्यं 
दशयतीति न स्वातन्त्र्य विद्यायाम्‌ ॥३।४।५॥ 


तद्वतो विद्यानात्‌ ॥३।४।६॥ 
ब्रह्मो ब्रह्मा दर्पूर्णमासयोस्तं वृणीते (आ.सू.३।१८।१) इति कल्पश्रुत्या 
ब्रह्मविदो ब्रह्मत्वेन ' वरणं विधीयत इति 
्रहज्ञानस्यार्त्विज्यधिकारसंपादकत्वात्कर्मरोषत्वमेवेत्यर्थः ॥३।४।६॥ 
ननु -यदहरेव विरजेत्तहरेव प्रवजेत्‌ । गुहाद्वा प्रत्रजेद्धनाद्वा (जा.४) इत्यादिश्रतिभ्यो 
विहितत्वाविरेषात्‌ कर्मतत्यागयोरेच्छिको विकल्पोङ्गीकार्योतो न रोषिशेषभाव इत्यत उत्तरं 
पठति । 
नियमाच्च ॥३।४।७॥ 
आशिनं धूप्रललाममालमेत यो दुर्बाह्मण: सोमं पिपासेत्‌ (तै.सं.२।१।१०) ऐन्दाम्न 
पुनरुत्सृष्टमालभेत य आतृतीयात्पुरुषात्सोमं न पिबेद्‌ विच्छिन्नो वा एतस्य सोमपीथो यो 
ब्राह्मण: सन्नातृतीयात्पुरुषात्‌ सोमं न पिबति (तै.सं.२।१।१५) यावजीवमग्निहोत्रं जुहुयात्‌ 
इत्यादिश्रुतिम्यो यथा कर्मकरणे नियमः श्रूयते न तथा तत्त्याग इति नोक्तपक्ष: साधुरित्यर्थः । 
जकारात्‌ -नियतस्य तु संन्यासः कर्मणो नोपपद्यते । मोहात्तस्य परित्यागस्तामसः परिकीर्तित 
॥ (म.१८।७) इत्यादिरूपा स्मृतिः समुच्चीयते ॥३।४।७॥ , 
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त्यागविधिरशक्तविषय इत्युक्तमिति प्रासे प्रतिवदति । 
अधिकोपदेशात्तु बादरायणस्यैवं तद्दर्शनात्‌ ॥३।४।८॥ 


तुशब्दः पूर्वपक्ष व्यवच्छिनत्ति । युदुक्तं शेषत्वात्पुरुषार्थवाद इति तन्नोपपद्यते । कुतः। 
अधिकोपदेशात्‌ । कर्मसाम्यमपि न वक्तुं शक्यं यत्र तत्र तच्छेषत्वं दूरापास्तम्‌ | यत ईश्वर: 
कर्मणः सकाशादधिक उपदिइयते । तथाहि । स वा अयमात्मा सर्वस्य वशी सर्वस्येशानः 
सर्वस्याधिपतिः सर्वमिदं प्रशास्ति यदिदं किंच । स न साधुना कर्मणा भूयान्नो एवासाधुना 
कनीयान्‌ (बु.४।४।२२) इत्युपक्रम्याग्रे पठ्यते - तमेतं वेदानुवचनेन विविदिषन्ति बरह्मचर्येण 
तपसा श्रद्धया यज्ञषनानाशकेन चतमेव विदित्वा मुनिर्भवत्येतमेव प्रव्राजिनो लोकमभीप्सन्तः 
प्रत्रजन्ति (बृ.४।४।२२) इत्यादि । एवं सति यज्ज्ञानसाधनत्वं यज्ञे तस्य यज्ञरेषत्वं कथं 
स्यात्‌। किंतु यज्ञस्य तद्वेदनरोषत्वम्‌ । एतेनेज्यत्वेन तच्छेषत्व प्रत्युक्ते वेदितव्यम्‌ । तज्ज्ञानस्य 
यागपूर्वाजृत्वात्‌ तद्विशिष्टस्य तस्य ब्रह्मज्ञानसाधनत्वात्‌ | न-च पूर्व सामान्यत इज्यज्ञानमासीद्‌ 
यज्ञेन विशेषतो ज्ञाने सति पुनर्यज्ञकरणे पूर्ण सामान्यत इज्यज्ञानमासीदू यक्षेन विशेषतो ज्ञाने 
सति पुनर्यज्ञकरणे पूर्ण कर्मफलं भवतीति न तदशेषत्वमिति वाच्यम्‌ । तमेव विदित्वा 
मुनिर्भवत्येतमेव प्रत्राजिनो लोकमभीप्सन्त: प्रत्रजन्ति (बु.४।४।३२) इति ्रुतेस्तद्वेदनस्य 
गाईस्थ्यविरोधित्वेन तदसंभवात्‌ । यश्च साध्वसाधुकर्मफलसंबन्धहितस्तस्य कर्तृत्वेन 
तथात्वमनुपपन्नमतो जीवात्मन एव तथात्वं न तु परस्य । न चैतयोर्वास्तवाभेदानैवमिति 
वाच्यम्‌ । वास्तवाभेदाजीविष्णकतशरुतिभ्यस्तथात्वस्य सुवचत्वात्‌ । वास्तवाभेदस्य पूर्वमेव 
निरस्तत्वात्तमादाय ये पूर्वपाक्षस्ते पूर्वपक्षा एवेत्यलमुक्त्वा न कर्मणा न प्रजया धनेन त्यागेनैके 
अमृतत्तमानगु:। परेण नाक निहितं गुहायां विश्राजते यद्यतयो विशन्ति (म.ना.१०।५) इति 
श्रुत्या कर्मप्रजाधने्मोक्षाप्राप्तिमुकत्वा त्यागेन तत्राप्तिरुच्यते | त्याग बिषयस्यान्यस्यातुक्त्या 
ज साचिध्यात्‌ कर्मादीनमिव त्यागोभिप्रेत:। तथाच मुक्तोपसुप्यत्वाद्गवत उक्तसाधनेन मुक्ता: सन्तो 
नाकं परेण विद्यमामपि भवत्या - गुहायां बिभ्राजते यत्‌ । यस्मात्परं नापरमस्ति 


तमा या 
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(म.ना.१०।५) इत्यादिनोपक्रान्तत्वात्युरुषोत्तमस्वरूप॑ यतयो विरहभावेन तद्विना 
स्थातुमशक्तास्तत्राप्त्य्थ यतमाना विशन्ति इति भक्तिमार्गीयाणा फलमुक्तम्‌ । अग्रे - 
वदान्तविज्ञान (म.ना.१०।६) इत्यृचा ज्ञानमा्गीयाणां फलामुक्तम्‌ । अन्यथा पौनरुक्त्य 
स्यात्‌। एवं कर्मज्ञानाभ्यामधिको भक्तिमार्गस्तत्प्राप्य: पुरुषोत्तञ्ञश्च श्रुतावुपदिश्यत इति 
तदेकप्रमाणवादिनो बादरायणस्य मतमप्येवं जैमिनितदधिकमित्यर्थः । एवं श्रुत्वा परमतं 
निरस्य विश्वासार्थं स्वानुभवमपि प्रमाणयति । तद्दर्शनादिति । शिष्य उक्ताधिक्यवत्ेनैव 
भगवतो भक्तिमार्गस्य चानुभवादित्यर्थः। श्रुतयोधिक मात्मानं दर्शयन्तीति न व्याख्यानम्‌ । 
उपदेशपदेन पौनरुकत्यापत्तेः। तन्मतनिरस्य तस्मात्‌ स्वमत आधिक्यमात्रोक्त्या 
निष्कामकर्मणश्रित्तशुद्धिहेतुत्वेन परम्पराज्ञानमार्गोपयोगाङ्कीकारोत्र सूच्यते । पुष्टिभक्तिमार्गे तु 
सोपि न । यन्न योगेन (भा.११।१२।९) इति वाक्यात्‌ । एवं सति क्क कर्मरेषत्वगन्धोपि 
ब्रह्मणीति भाव:॥३।४।८॥ 
तुल्यं दर्शनम्‌ ॥३।४॥९॥ 


यदुक्तमाचारदर्शनात्‌ कर्मरोषत्वं ब्रह्मण इति तदपि न साधीयः । तुल्यं यतो दर्शनम्‌ । 
ब्रह्मविदां शुकतृतीयजन्मवदार्षभादीनां त्यागदर्शनात्‌ । एतेन यद्विदां कर्मत्यागस्तस्य कर्मरोषत्वं 
कथं शङ्कितुमपि इाक्यमिति भावः सूच्यते । एतेन कर्मण्यशक्तान्‌ प्रति त्यागविधिरिति 
निरस्तम्‌। शुकादीनामतथात्वात्‌ ॥३।४।९॥ ननु-जनको ह वैदेह (बृ.३।१।१) इति 
श्रुतिसाहाय्यादाचारदर्शनं त्यागदर्शनादधिकद-भेत्यत उत्तरं पठति । 


असार्वत्रिकी ॥३।४।१०॥ 


बरह्मविदां सर्वेषामेतदाचारं चेन्निरूपयेच्छरतिस्तदा त्वदुक्तं स्यान्न त्वेवम्‌ । यत एतादृशी 
श्रुति्रह्मवित्सु सर्वेषु न श्रूयते | तथाहि । एतद्ध स्म वै तद्विद्वांस आइ्कषयः कावषेयाः) । 
किमर्था वयमध्येष्यामहे किमर्था वयं यक्ष्यामहे । एतद्ध ,स्म वै तत्पूर्व विद्वासोग्निहोत्रं न 
जुहबांचक्रिरे । एतं बै तमात्मानं विदित्वा ब्राह्मणा: पुत्रैषणायश्चः लोकैषणायाश्च व्युत्यायाथ 


——————्n SO 
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भिक्षाचर्यं चरन्ति । एतावदरे खल्वमृतत्वमिति होक्त्वा याज्ञवक्य: प्रवत्राज (बृ.४।५।१५) 
इत्यादिश्रुतयो बहवयस्तद्विदां कर्मत्यागमेवानुवदन्त्यतस्यत्यागपक्ष एव बलवान्‌ ॥३।४।१०॥ 


ननु ब्रह्मवित्ताविरोषेष्येकेषां कर्मकृतिरेकेषां तत्त्याग इति विभागः कुत इत्याशङ्कय तत्र 
हेतुमाह। 


विभागः शतवत्‌ ॥३।४।११॥ 


एतस्यैवानन्दस्यान्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति (बृ.४।३।३२) इति 
श्ुतेर्मानुषानन्दमारभ्य ब्रह्मानन्दपर्यन्त ये गणिता आनन्दास्ते सर्वे पुरुषोत्तमानन्दात्मका एव । 
एवं सति येषु याबानानन्दो दत्तोस्ति तावन्तं तं निरूपयन्त्यधिकतारतम्येन तद्दानमिति ज्ञापनाय 
शतोत्तरमानन्द श्रुति्न्यरूपयत्‌ । अत एव पुरुषायुःसंख्यासमानसंरव्ययैवोत्कर्ष उक्तस्तेन 
पुरुषधर्मस्याधिकारस्यैवोत्कर्षः सूच्यते । एवं प्रकृतेप्यन्यामावराहित्यतारतभ्येन 
भगवद्भावतारतम्यमत्र त्वनुग्रह एवाधिकाररूप इति तदुत्कर्ष त्यागस्तदनुत्कर्षे नेत्यर्थः 
॥३।४।११॥ 
यच्चोक्तं तद्वतो विधानादिति तत्राह । 

अध्ययनमात्रवतः ॥३।४।१२॥ 


दकत ब्रह्मि ब्रह्मेत्यादि तत्र बहाशब्दैन वेद एवोच्यते । त नु परस्तथा तं 
_अह्त्वेनाविकृतशब्दरूपत्व ज्ञात्वा सततं तदध्ययनमात्र य: करोति न तु तेन किंचित्‌ कामयते 
तस्याधिकारो ब्रहत्वार्त्विज्य इत्युच्यते इति न ब्रह्मज्ञानस्य कर्मशेषत्वम्‌ । 
प्रत्ययस्यातिशायनार्थकत्वादतिशयेन बहमरपस्तदैव भवतीति युक्तं तस्य तदार्त्विज्यमेबं सति 
बह्मपदं आह्मण्यपरमपि संगच्छते । 


अथवा वेदाध्ययनंमात्रवतः कर्मण्यधिकारो न तु ब्रहमविदोपीत्यर्थः । न च तदन्तः 
पातित्वेन वेदान्तानाम्पयध्ययनस्यावश्यकत्वे तत््रतिपादब्रहञानस्ाप्यवर्जनीयत्वाततद्वत एव 
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तत्राधिकार इति वाच्यम्‌ । शाब्दपरोक्षज्ञानस्य ब्रह्मज्ञानत्वाभावात्‌ न हि सिता मधुरेति 
शाब्दज्ञानमात्रयां स्तन्माधुर्यज्ञो भवति । तथा सति पित्तोपशाभादिकं तत्कार्यमपि स्यान्न त्वेवम्‌। 
अत एव च्छान्दोग्ये सनत्कुमारेण - यद्वेत्थ तेन मोपसीद (छां.७।१।१) इत्युक्तो नारद 
ऋम्वेदमारभ्य सर्पदेवजनविद्यपर्य्तं स्वाधीतमुवत्वाह सोहं मन्त्रविदेवास्मि नात्मबित्‌ 
(छां.७।१।३) इत्यतोपरोक्ष ब्रह्माज्ञानमेव ब्रहाज्ञानमुच्यते । अत एव तैत्तिरीयोपनिषत्सु वेदान्त 
विज्ञानसुनिश्रितार्थाः (म.ना.१०।६) इति पठ्यते । विज्ञानमनुभव एव न तु ज्ञानमात्रमतो 
दूरापास्तं कर्मरिषत्वं ब्रह्मणः। तं विद्याकर्मणी इत्यादिस्तु संसार्यात्मनः पूर्वदेहत्यागसामयिकं 
` वृत्तान्तं विद्याकर्मणी इत्यादिस्तु संसार्यात्मनः पूरवदिहत्यागसामयिकं वृत्तान्त निरूपयति । न तु 
ब्रह्मविदिति - समन्वारम्भणात्‌ (ब्र.सू.३।४।५) इति सूतरपेक्षितमाचार्येण ॥३।४।१२॥ 
नाविशेषात्‌ ॥३।४।१३॥ 

आश्विनमित्यादिक्रुतिभ्यः कर्मकुतो यथा नियमः श्रूयते न तथा त्याग इति यदुक्त तन्न। 
कुतः । अविशेषात्‌ । न कर्मणा न प्रजया धनेन त्यागेनैके अमृतत्वमानशुः (म.ना.१०।५) 
इति श्रुतिः कर्मादिनामृतत्वाप्रापिमुक्त्वा त्यागेन तां वदन्ती कर्मत्यागस्यावश्यकत्वं वदतीति 
तस्माञ्न विशेषो  यत इत्यर्थः| तथा चामृतत्वमानशुरिति पदाम्मुमुकषोः 
कर्मत्यागनियमोमुमरक्षोस्तकृतिनियम इति व्यवस्थेति भावः। 

अथवा ननु क्रमपसे तुरीयाश्रमे हि कर्मत्यागो द्वितीये तस्मिन्‌ कर्मकरणनियमस्तत्र च 
कतुरङ्गत्वेन तत्स्वरूपज्ञानमावश्यकम्‌ । तच बेदान्तैरेवेति कथं न करमिषत्वमतयुत्सूमाशङय 


निषेधति । नेति। यदहरेव विरजेत्‌ (जा.४) इति श्रुतेः - तावत्‌ कर्माणि कुर्वीत न निर्विद्येत 
यावता (भा,११/३०/९) इति भगवद्वाक्याच्च त्यागे चैराम्यस्य च प्रयोजकत्वादाश्रमविशेषे 


बिशेषामावादप्रयोजकत्वादितयर्थः । यत्रापि कचित्‌ क्रमपापिस्तत्रापि न तज्ज्ञानं ब्रह्मज्ञानमिति 
पूर्वसूत्र एवोक्तमिति भावः। एतेन वेदाध्ययनादिकमप्य प्रयोजकमिति ज्ञापितम्‌ । अत एव 
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शुकस्य वैराग्यातिशया दुपनयनादेरण्यनपेक्षोच्यते । एवं सूत्रद्वयेन कर्माधिकारसंपादकत्वेन 
ब्रह्मज्ञानस्य तच्छेषत्वं निरस्तम्‌ ॥३।४।१३॥ [ 
अथ ग्रहिलतया ब्रह्मिष्ठ इत्यत्र ब्रह्मपदेन पर एवोच्यत इति वदसि तत्रापि बदाम: | 
स्तुतयेनुमतिर्वा ॥३।४।१४॥ 
दर्शपूर्णमासावेतादशौ यत्र ब्रहमविदार्त्विज्याधिकारीति तत्स्तुत्यर्थ ब्रह्मिष्ठो ब्रह्मेत्यनेन 
रह्मविदोप्यार्त्विज्येनुमतिः क्रियते न तु तस्याधिकारित्वमभिप्रेतम्‌ । 
उक्तानुपपत्तिभिरित्यर्थः॥ ३।४।१४॥ 
कामकारेण चैके ॥३।४।१५॥ 


ननु - एष नित्यो महिमा ब्राह्मणस्य न कर्मणा वर्धते नो कनीयान्‌ (बृ.४।४।२३) 
इति श्रुत्या ब्रह्मविदः कर्मकृतगुणदोषी निषिध्येते | स च प्राप्तिपूर्वक इति ब्रह्मविदः 
कर्मकरणमावश्यकमिति प्राप्ते । 


उच्यते । कामकारेणेति । करणं कारः कामेनेच्छ्या करणं तत्कृतगुणदोषप्रसक्तौ 
तत्प्रतिषेधमेके शाखिन एष नित्य इत्यादि पठन्ति । न ह्येतावता कर्मकृत्याधिकारप्राप्तिरिति 
भाव: । अथवा कामेन कारो यस्य स तथा । ताइशेन कर्मणा प्राप्तवृद्धिहासयो: सबंन्धाभावं 
ब्रह्मविद्येके पठन्तीत्यर्थः। चकारेणेश्वराज्ञया लोकसंग्रहार्थं कृतं कर्म समुच्चीयते । सर्वस्य बशी 
सर्वस्येशान: (बु.४।४।३२) इति श्रुतेस्तथा ॥३।४।१५॥ 
उपमर्द च ॥३।४।१६॥ 


अनेन कर्माधिकाराभावे हेत्वन्तरमुच्यते । द्वैतभाने हि यथाकथंचित्‌ कर्मकृतिसंभावनापि । 
यस्य तखण्डबरह्ाद्रेतमभान ब्रहोत्येव न त्विदं ब्रह्मेति सखण्डम्‌ । अत्रोददेयत्वेन परपञ्चस्यापि 
भानात्‌ सखण्डत्वम्‌ । तथा चाखण्डतद्धाने कर्म तदधिकारोदेरुपम चैके शाखिन: पठन्तीति न 
ब्रह्मज्ञानस्य कर्मशेषत्वसंभावनापीत्यर्थ:। श्रुतिस्तु - यत्र त्वस्य सर्वमात्मैवाभूत्तत्केन कं पयेत्‌ 
(बु.४।५।१५) इत्यादिरूपा ॥३।४।१६॥ 
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र्ध्वरेतः सु च शब्दे हि ॥३।४।१७॥ 

अत्रेदं विचार्यते। ब्रह्मचर्यानन्‍न्‍तरं गाईस्थ्यमपि श्रुत्या बोध्यते । ब्रह्मचयदिव प्रब्रजेत्‌ 
(जा.४) इत्यादिश्रुतिभि्ब्रह्मचारिण एव च प्रत्रजनमपि बोध्यते। एवं सत्यविरोधाय - यदहरेव 
(जा.४) इति श्रुतेश्च रागितद्रहितभेदेन विषयभेदो वाच्य:। तत्र ब्रह्मचर्याविशेषेपि 
र्थपरिज्ञानमेव ेतुर्वाच्यः । 
बेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्था: संन्यासयोगाद्यतय: शुद्धसत्ताः (म.ना.१०।६) इति 
श्रुतिरिममेवार्थमाह। तथा चैताहशा एवोर्ध्रेतस इत्युच्यन्ते। एवं सत्यूरथ्वरेत: सु कर्माभाव 
उक्तरीत्या त्वयात्यूरीकार्य इति ज्ञानरहितानां कर्मण्यधिकारस्तद्वतां संन्यास इति त्वदुक्ताद्‌ 
विपरीतोर्थ: सिध्यतीति कर्मशेषत्वसंभावना ज्ञाने । ननु संन्यासेपि तदाश्रमीणं कर्मास्तीति 
वैराम्यसहकृतं ज्ञानमेतच्छेषभूतं तदसहकृतं तदम्रिहोत्रादिशेषमूतमिति न वैपरीत्यमिति प्राप्त 
आह । शब्दे हीति । ज्ञानस्वरूपं तत्फलं च न युक्तिसिद्धम्‌ । किंतु वेदमात्रसिद्धम्‌ । तत्र तु 
- तमेवं विद्वानमृत इह भवति । (नु.पू.१/६) ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ । (तै.२।१) य एवं 
बिदुरमुतास्ते भवन्ति (बृ.९।9।१४) इत्यादिवाक्यर्बह्मज्ञानस्यमोक्ष एव फलं श्रूयते । 
सर्वसाधनानां साक्षात्परंपराभेदेन तत्रैव पर्यवसानादतो धर्मिग्राहकमानविरोधात्‌ 
संन्यासाश्रमीणकर्मरेषत्वमपि न वक्तुं शक्यमित्यर्थः। नन्वेवं संन्यासवैयर्थ्यमिति चेन्न । 
ब्रह्मविदविरिक्तिसंगस्य भगवद्विस्मारकत्वेनावयत्याज्यत्वेन श्रुत्या कथानादत एव - 
वेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्थाः (म.ना.१०।६) इत्युक्त्वा संन्यासयोगाद्यतयः शुद्धसत्ताः 
(म.ना.१०।६) इत्युक्त्वा संन्यासयोगाद्यतयः शुद्धसत्ताः (म.ना.१०।६) इत्युक्तम्‌ । अत्र 
पञ्चम्यान्तः करणे संस्कारविशेषाधदायकत्वं .च प्रतीयते संन्यासस्य । स च संस्कारः 
फलोपकार्यज्गमित्यावश्यकः संन्यासो मर्यादामार्गे । पुष्टिमार्गे त्वन्यैव व्यवस्था । न ज्ञानं न च 

वैराग्य प्रायः रयो भवेदिह (भा.१०१२०।३१) इतिं वावा ॥३1४।३७॥ 
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परामर्श जैमिनिरचोदना चापवदति हि ॥३।४।१८॥ 


उध्वरेत:सु च ज्ञानोक्तेस्तस्य मुक्तिफलकत्वोक्ते: - किं प्रजया करिष्यामो येषां 
नोयमात्मायं लोक: (बु.8।४।२२) इत्यादिश्रुतेश्च ब्रह्मप्राप्तावेव सर्वस्या: श्रुतेस्तात्पर्यमिति 
सिध्यति । तस्या एव सर्वक्लेशापायपूर्वकपरमानन्दरूपत्वान्न तु कर्मणि 
दुःखात्मकसंसारहेतुतवाततस्य जीवश्रेयोनिमित्तमेब श्रुतिप्राकटयात्‌ । अन्यथा निषेधविषिर्न 
स्यात्‌ । तथा च कर्मविधिनापि परंपरामोक्ष एव फलत्वेन परामुश्यत इति सिद्धम्‌ । तं परामर्श 
कर्मस्वातन्त्रयवादी जैमिनिरपवदति बाधत इत्यर्थः। मोहकशास्रप्रवर्तक: स इतीश्वरमेव न मनुते 
यतोतस्तत्रापिस्तस्य मते दूरापास्ता । कर्मानधिकारिणामन्धादीनां संन्यासविधिविषयत्वम्‌ । 
अन्यथा - वीरहा वा एष देवानां योग्निमुद्रासयते (तै.सं.१।१।५।२) इति श्रुतिर्न स्यादतो 
ब्रह्मचर्य समाप्य गृही भवेद्‌ गृहाद्वनी भूत्वा प्रत्रजेद यदि वेतरथा ब्रह्मचचदिव प्रेद्‌ 
गुहाद्वनाद्वा (जा.४) इति श्रुतेरप्यङ्हीन एव स विषयो यत आयुर्भागविभागेनाश्रमाणां 
विधानम्‌ । तुरीये तस्मिन्‌ देहेन्द्रियादिबिकल्य नियतमतः कर्मण्येव श्रुतेस्तात्पर्यम्‌। अपि च 
ब्ञानकर्मणोरलौकिकफलसाधकत्वेन विहितत्वमेव प्रयोजकम्‌ । अपरोक्षब्रह्मज्ञानं च न 
विधेयम्‌। साक्षात्स्वकृत्यसाध्यत्वाच्ोदनाबोधकलिङ्गाद्यमावाच्च ज्ञानस्य न मुक्तिसाधकत्वं वत्तु 
क्यम्‌ । य एनं बिदुरित्यादिस्तु यागेषवरजन्यविष्णुस्तुतिपरेत्याशयेनाह । अचोदना चेति । 
जैमिनिवत्तत्सहायभूतेयमचोदना च परामर्शमपवदतीति संबन्धः। तथा च 
विधिसंबन्धात्कर्मैवानुष्ठेयम्‌ । न तु मुक्तिसाधनमप्यतथात्वादिति स्थितम्‌ ॥३।४।१८॥ | 

| अनुष्ठेयं बादरायण: साम्यश्रुतेः ॥३।०।१९॥ 
बादरायण आचार्यो जैमिनेरपि गुरुस्तदेव कर्तव्यमिति दिष्यसंमतमनुष्ठेयं कर्मापवदतीति 


पूर्वण संबन्ध: । तत्र हेतु:। साम्यश्रुते:। यथा - वीरहा वा एष देवानाम्‌ (तै.सं.१ |५।२) इति 
श्रुत्या कर्मत्यागकरतुर्निन्दा श्रूयते | एवमेव भगवज्ज्ञानरहितस्यापि सा श्रूयते यत:। तथाहि । 
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असुर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसा वृता:। तांस्ते प्रेत्याभिगच्छन्त्यविद्धांसोबुधा जना: । 
(ई.३) एतद्रग्ेच - ये तद्विदुरमृतास्ते भवन्त्यथेतरे दुःखमेवापि यन्ति (बृ.९।४।१४) 
इत्यादिरूपा । एतच्च निन्दमात्रेण साम्यमुक्तमापाततः। वस्तुतस्तु तमेतं वेदानुवचनेन विः 
विविदिषन्ति ब्रह्मचर्येण तपसा श्रद्धया यज्ञेनानाशकेन चैतमेव विदित्वा मुनिर्भवत्येतमेव 
प्रवाजिनो लोकमीप्सन्तः प्रत्रजन्ति (बृ.४।४।२२) इति श्रुत्या 
ब्ञानसाधनत्वेैवाश्रमकर्मकरणोक्तेश्च न स्वातन्त्र्यं कर्मणो बक्तु शक्यम्‌ | अत एव शुकस्य न 
ब्रहमचर्यादिकमपि । फलस्य जातत्वेन तत्साधनानपेक्षणात्‌ । न च स्वर्गकामपदश्रवणाच्नैवमिति 
वाच्यम्‌ । त्वदभिमतलोकात्मस्वर्गं - यज्ञ दुःखेन संभिन्नन्‌ इति 
वाक्यशेषोक्तस्वर्गपदप्रवृत्तिनिमित्तधर्माभावादात्मसुखस्यैव ताइरात्वात्तस्यैव तत्रोक्ते:। एवं सति 
तमेतं बेदानुसवचनेन (बृ. ४।४।२२) इति श्रुत्येकवाक्यतापि संपद्यते । अन्यथातु बिरोध 
एव। ननु दृष्टफलका अपि कारीरीचित्रादियागा: श्रूयन्त इति नैवं निर्णय इति चेत्‌ । उच्यते । 
नित्यकर्मणो हि ज्ञानसाधनत्वमुच्यते । व्रीहिपश्वादीनां तन्निर्वाहकत्वात्तच्छेषत्वेन तेषां 
बिधानम्‌। एवं सति वीरहेति श्रुतिः साग्निकस्य गृहिण आलस्यादिदोषेण तदुद्गासने दोषमाह न 
त्वाश्रमान्तरपरिग्रह इति मन्तव्यम्‌ । अन्यथा तुदुच्छेदस्तद्विधिवयर्थ्यं च स्यात्‌ । न 
चानधिकृतमादाय तत्समहाहितिरिति वाच्यम्‌ । अत्र पृच्छामोन्धषङ्रवादिभिः प्रवजनं कार्यमिति 
विधिरस्त्याहोस्विद्‌ यावजीवमश्निहोत्रविधायकवाक्यप्रत्रजनविधायकवाक्ययोर्विरोधाभावाय विषयो 
भिन्न: कल्प्यते । नाद्य:। अश्रुतेः । न द्वितीय:। यहहरेव विरजेत्‌ (जा.४) इति श्रुत्या 
चैराग्यवत: प्रत्रजनविधानाचेनेव विषयभेदसिद्धौ तत्कल्पनानवकाशात्‌ । तेन - नापुत्रस्य 
लोकोस्ति (ऐ.आ.७।१३।१३) इति श्रुतिरप्यविद्वद्विषयिणीति न बिरोधः। विद्वांस: प्रजां न 
कामयते (बुः४।४।२२) इति श्रुतेः। एपेनर्णत्रयापाकरणमपि प्रत्युक्तं वेदितव्यम्‌ । 
अविद्वाद्विषयत्वात्‌ यदप्युक्तम्‌ अचोदना चेति सूत्रावयवेन चोदनाबोधकलिङ्गाद्यभावो बाधक 
इति । तदपि न साधीयः। श्रुतिसाम्यादेव । श्रूयते हि तस्मादेवंविच्छान्तो दान्त उपरतस्तितिकषु: 
श्रद्धावित्तो भूत्वात्मन्येवात्मानं पश्येत्‌ (बृ.१।४।२३) इति । न च प्रमाणवस्तुपरतन्त्तरत्वान्न 


सा रिल 
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परमात्मनो भगवतो दर्निस्यान्यतो प्राप्तत्वाच्छुद्धान्तसाधनैस्तदर्रनि 

स्वरूपयोग्यतासंपत्तावात्मन्यधिष्ठाने परमात्मदर्शनानुकूलप्रयत्नविधानसंभवाच्छृवणविधिना 

श्रुतिवाक्यजशाब्दज्ञान[नूकूलप्रयत्नविधानवत्‌ | एवमेव हि यागविधिनापि क्रियारूपयागस्य 

स्वानुकूलप्रयत्नाधीनत्वेन स प्रयत्न एव विधीयते । अन्याप्राप्तत्वात्‌ । न तु क्रिया। तत्प्रयत्ने 
सति तस्या: स्वत एव संभवात्‌ । 


अथवा । ननु यथा वीरहेति श्रुत्या कर्मत्यागो निन्द्यते तथैव - असुर्या नाम ते लोका अन्धेन 
तमसा वृता:। तांस्ते प्रेत्यमिगच्छन्त्यविद्धांसोबुधा जना: (ई.३) ये तद्विदुरमृतास्ते भवन्त्यथेतरे 
दुःखमेबोपयन्ति (बु.४।४॥१४) इत्यादिश्रुत्या भगवज्ज्ञानाभावो निन्द्ते । एवं सति 
कर्मज्ञानानुकूलप्रयत्नयोविधियत्वे मिथोविरोधादधिकारिभेंदेन भगवद्वाक्याद्रागिण: कर्म विधीयते 
तद्रहितस्य ज्ञानमिति वाच्यम्‌ । जनको ह वैदेहो बहु दक्षिणेन यज्ञेनेजे (बृ.३।१।१) इति 
्रुतेनीरागत्वेन प्रसिद्धस्यापि तस्य कर्मणि प्रवृत्तिया सा. न स्यादधिकाराभावात्‌ । अथ 
जनकदृष्टान्तेन कर्मणोड्ितवं ज्ञानस्य तदङ्गत्वं वाच्यम्‌ | तथा च ज्ञानवता कर्मानुष्ठेयमिति प्राप्त 
प्रतिवदति । अनुषेयं बादरायण: साम्यश्रुतेः। ज्ञानमङगं तदाङ्गिलेनानुप्ठेय कर्मेति मतं 
बादरायणोपवदतीति पूर्वेण संबन्धस्तत्र हेतुमाह । साम्यश्रुतेरिति । स्वतोपुरुषार्थ कर्म 
फलार्थिनैवानुष्ठ्येम्‌ । तथा च - एष नित्यो महिमा (बु.४।४।२३) इति श्रुत्या ज्ञानबति 
बिहितनिषिद्धयोः कर्मणोः फलाजनकत्वेन साम्यं श्रूयत इति फलार्थिप्रवृत्यसंभवेन 
ब्वानिनस्तथात्वाभावेन कर्मेच्छिदप्रसक्तया: न ब्वानस्याङ्गत्व वक्तुं शक्यम्‌ । कृषीवलस्य व्रीहीणां 
वपने भर्जनस्थेव । तथा च ज्ञानिन: प्रवृत्त्यसंभवेनान्येषां च - अथेतरे दुःखमेवापि यन्ति - 
इति निन्दाश्रवणेन तथात्वात्‌ सर्वा्थत्तज्ञा श्रृतिज्ञनिबहिर्मूतं कर्म कथं विद्यादिति ज्ञानस्य 
पुरुषार्धासाधकत्वोक्तिमसहमानेनाचार्येण पर्या निरूपितम्‌ ॥३।४।१९॥ | 
एवं सति पूर्वकाण्डवैय्थ्यमपततीति तत्तात्पर्यमाह । 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 
विधिर्वा धारणवत्‌ ॥३।४।२०॥ 


यथा योगशास्रे मन: समाधेरेव साध्यत्वात्‌ तत्साधनत्वेनैव मान्या मूर्तर्धार्ण विधीयते 
न तु स्वतन्त्रतया फलसाधकत्वेन मन: समाधौ तत्यागात्‌ | ततः किंचन न स्मेरत्‌ । तच्चापि 
चित्तबडिशं झानकैर्वियुङक्ते (भा.३।२८।३४) इत्यादिवाक्येभ्यस्तथा । तथा सति 
भक्तिसाधनत्वनैवानुष्ठेयमिति तात्पर्येण कर्मविधिरुच्यते | न तु स्वतन्त्रतया फलसाधकत्वेन । 
ननु तत्र समाधिमधिकृत्य यमादीन्युक्तानीति तन्मध्यपातित्वेन धारणस्य तथात्वमुच्यते । प्रकृते 
ज्ञानं भक्ति वाधिकृत्य न कर्म विहितमिति दृष्टान्तवेषम्यमिति चेत्‌ । न । उक्तानुपपत्या 
स्वानिन्द्यमेव कर्म श्रुतिर्विदधातीत्यवद्यं वाच्यम्‌ । निन्दायां चेतरपदाज्ज्ञानमध्यपातिन एव 
तद्विषस्य प्रापतेरावश्यकत्वात्‌ । तथाच भगवज्ज्ञानस्येतरनिरपेक्षत्वेन स्वरूपोपकारित्वमस्य 
कर्मणो वाच्यम्‌ । तथा चोक्तम्‌ | दोनततपोहोमज स्वाध्यायसंयमे: । श्रेयोर्मिबिबिधैज्राम्थै: 
कृष्णे भक्तिर्हि साध्यते (भा.१०।४७।२४) इति । एष नित्यो महिमा (बु.४।४।२३) इति 
श्रुतिरपि यज्ज्ञाने संति विहित निषिध्य कर्मफलासंबन्धस्तवित्‌ स्यादित्यनुकत्वा तस्यैव पदवित्‌ 
स्यादिति युदुक्तवती तेन पदयोर्थभक्तिमार्गरूपत्वात्‌ तत्र च पदयोरेब सेव्यत्वेन पूर्व विदधते । 
तेन शुण्वन्ति गायन्ति गुणन्त्यभीक्ष्णथः स्मरन्ति नन्दन्ति तवेहितं जनाः। त एव परयन्त्यचिरेण 
तावकं भवप्रवाहोपरमं पदाम्बुजम्‌ (भा.१।३।३६) इति वाक्याच वर्णश्रिमधर्मा आत्मधर्माश्च 
पदज्ञानसाधनत्वेन कर्तव्या इति सिंद्धम्‌- |” तस्यैव ` तच्छाब्दस्य प्रसिध्धार्थकत्वाहोक 
वेदप्रसिद्धस्य ` पुरुषोत्तमंस्यैव ` तत्रापि” पंदविदेवं' दीनभावेन “ भक्तिमार्गीयं ज्ञानवानेव | 
स्यादित्येवकारः सर्वत्रानुषज्यते.। तथा सतिः भक्ती 'जातायां:. स्वत. एव. अगवज्ज्ञानं भवतीति 
ज्ञापयितुं - तं विदित्वा (बृ.४।४।२३) इति पश्चादक्तवतीति तदाशयो ज्ञायते । अत एव पूर्व 
कर्म निरूपितम्‌ । साधनत्वातू |) ` 


स्यादेतद्‌ भक्तिसाधनत्वमेव चेत्कर्मण: श्रुतेरभिप्रेत -तदा भगवद्धिदि- तत्फलासंबन्ध 
इत्यपुपपन्नमिति चेत्‌. । मैवम्‌ । कर्मणां. हि भक्तयुत्पत्तौ स्वरूपयोग्यतासंपादकत्वमेव...] 
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नायमात्मा (मुं.३।२।३) इति श्रुतेः। कर्मज्ञानाभ्यामलभ्यत्वाद्‌ भगवत: स्वरूपयोग्यतापेक्षापि 
मार्यादिकस्य नतु पोष्टिकस्यात एव वाराब्द उक्तो नियमवाची | तथा सति भगवद्नुग्रहश्चेतदा 
भक्तिस्तया पुरुषोत्तमञ्ञानं तदा कर्मतत्फलसंबन्धगन्धोपि नेति किमनुपपन्नम्‌ । एतेन - तमेव 
बिदित्वा मुनिर्भवति । (बृ.४।४।२२) अग्राह्यो नहि गृह्यते (बृ.३।९।३६) इत्यादिशरुतीनां 
मिथो विरोधः परिहृतः । भक्तया ग्राह्मत्वातदितरसाधनग्राह्मत्वात्‌ । अत एव विविदिषन्ति न 
तु विदन्त्यपीत्याशयतवी - तमेतं वेदानुवचनेन (ब.४।४।२२) इति श्रुतिः पठ्यते । 


नचानुपदमेव - तमेव विदित्वा मुनिर्भवति (बृ.४।४।२२) इत्युक्तेः 
सांनिध्यादुक्तसाधनैरेव वेदनमभिप्रेतमिति वाच्यम्‌ । वेदानुवचनादीनां सर्वेषां वेदनसाधनत्वे 
सर्वषां तत्कर्ृणां वेदनसंभवेन मुनिर्भवतीत्येकत्वं तद्विदि न वदेदेतो ज्ञानं कस्यचिदेकस्य 
भवतीति ज्ञानस्य दुर्लभत्वं ज्ञाप्यते । मनुष्याणां सहस्रेषु कश्चिद्यतति सिद्धये । यततामपि 
सिद्धानां कश्चिन्मां वेचि तत्ततः (भ.गी.७।३) इति भगवद्वाक्याच्च । तर्हि वेदानुवचनादिषु 
नि:शंका प्रवृत्ति: कथम्‌ । स वा अयम्‌ (बृ.४।४।२२) इत्यादिकया पूर्वश्रुत्या भगवन्माहात्यं 
श्रुत्वा यथाकथंचित्‌ तद्वेदनीत्सुक्ये सति सत्संगाभावे न भन्तिमार्गापरिचयात्‌ । 
कर्ममार्गमात्रमाश्रमधर्मत्वेनालौकिकार्थसाधकत्वेनापि पूर्व ज्ञातमस्तीति तदेव भगवद्वेदनेपि 
साधनमिति मन्यमानास्तदेव कुर्वन्ति । ननु वैदिकसाधनानां वैयर्ध्य कथमिति चेत्‌ । न । अम 
कृतत्वेपि जन्मान्तरीयाक्षरक्ञानोपयोगिसंस्काराधायकत्वेनावैयर्थ्यात्‌ ॥३।४।२०॥ 

स्तुतिमात्रमुपादानादिति चेन्नापूर्वत्वात्‌ ॥३1४1२१ ॥ 


Po जनु साम्यश्रुतेईतो: कर्मरोषत्वं ज्ञानस्य यदापास्तं तन्नोपपद्यते । 
: साम्योते 1 अपि च तथा ज्ञानिनोपि कर्मोपादानात्‌ कर्मकृतिस्वीकारादिति 
` यावत्‌ । अन्यया ज्ञानिनां कर्मकृत्यमावेन तत्कृतगुणदोषाप्रसक्त्या तन्निषेधानुपपत्तिः स्यात्‌ । 

तेषामपि तत्कृतगुणदोषसंबन्धोस्त्येवेति ज्ञापनाय मात्रपदम्‌ । निषेधेनेतरसाधारण्यं परिल्लिते । 
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तथा च ज्ञानिनोपि कर्मकरणात्‌ कर्मरोषत्वं ज्ञानस्य निष्प्रत्यूहमिति चे्ैवं वक्तुं युक्तम्‌ । 


पदज्ञानस्य कर्मफलासंबन्धफलकत्वस्यापूर्वत्वाद्विधेयत्वमेव । 
` नहि यस्य कर्मणो ज्ञानस्य वा यत्फलं त्दुक्तिरपि स्तुतिरेवेति युक्तम्‌ । 
तयोरुच्छेदापत्तेः। विधिर्हि प्रवर्तक: । तस्य पुरुषवृत्त्युपयोम्यर्थकथनेनैव 


चारिता्थ्यादन्यार्थकथनस्य स्तुतित्वमस्तु नाम । न होव॑ प्रकृते । मुमुक्षो 
कर्मबन्धाभावप्रेप्सोस्त्साधनत्वज्ञान एव प्रवृत्तिसंभवात्‌ । यच्च कर्मफलसंबन्धनिषेधानपपत्त्या 
कर्मसंबन्ध इत्युक्तम्‌ । तन्न साधीयः। न हि तरणो तमः कार्याभाव इत्युक्ते तत्प्राप्िरपि 
संभवति । अथवा पुरुषोत्तमज्ञानमुख्यफलस्यातिमहत्तेन साक्षाद्वकुमशक्यत्व ज्ञापयन्ती 
कैमुतिकन्यायेन परंपरया तदाहानयर्चा-तं विदित्वा ब्राह्मणो भवतीति श्रुतेब्रहिमणपदेन 
ब्रह्मनिदुच्यते । तथा चाद्यपदेन बुद्धिस्थब्राह्मणमाहात्म्योहेशे कृते स क इत्याकाङ्कायामाह तं 
ब्राहमणं विदित्वा विहितनिषिद्धफलासंबन्धीमवतीतिलक्षण इत्यर्थः। साक्षाद्भगंबद्विदः किमु 
वाच्यमिति भावः। अतस्तस्यैव तच्छन्दस्य पूर्वपरामर्हित्वाद्‌ ब्राह्मणस्यैव भगवद्विदो भक्तस्यैव 
पदवित्‌ स्यात्‌ तज्ज्ञानानुकूलप्रयत्नवान्‌ स्यात्‌ तद्वजेतेति यावत्‌ । तथा च यत्र 
भक्तविद्विषयकङ्ञानस्याप्युक्तरीत्या न कर्मरोषत्वं वक्तुं शक्यं तत्र भगवज्ज्ञानस्य तथात्वं 
दरदूरतरमिति सर्व सुस्थम्‌ ॥३।४।२१॥ _ 
भावदाब्दाच ॥३॥४॥२२॥ 


पूवेसूत्रेणापूवत्वेन विधेयताघुपपाद्य विधिशब्दनापि तामाह 


भावशब्दाच्चति । विधिशब्दादपि ज्ञानस्य विधयस्वमित्यथः 
विधिशब्दस्तु पद वित्स्यादिति ॥ २२ ॥ 


अथ प्रकारान्तरेण शङ्कते । “ भूगुर्वे वारुणिः वरुणं पितर- 
मुपससार !” (तै. ३. १, ) “अधीहि भगव इति होपससाद 
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सनत्कुमारं नारदः” (छा. ७. १. १. ) “ प्रतदनो हृ वे देवो- 
दासिरिन्द्रस्य प्रिय धामोपजगाम ” ( को, ३. १, ) इत्याद्युपाख्या- 
नहि ब्रह्मविद्या निरूप्यते । “ सर्वाण्याख्यानानि पारिछुवे शसति ” 
( आप. ओ. ) इति श्रुत्या शेसेनशेषत्व तेषामवगम्यते । शसने 
शब्दमात्रस्य प्राघान्यनाiर्थज्ञानस्यातथातवादुपदेशान्ताख्यानप्रतिपाचचं 
ज्ञानं मन्त्रार्थवदप्रयोजकमिति कमशेषत्वमपि न वक्तुं शक्यम्‌ । 
प्राधान्ये तु दूरापास्तं घर्मिण एवासिद्धेरित्याह पारिपुवार्था इति । 
पारेष्ठवाथा इति चेन्न विशेषितत्वात्‌ ॥ 
. उक्तरीत्या सर्वा उपार्यानश्रुतयः कर्मशेषभूता इत्यर्थः । 
अन्नाचाये एवमपि कर्मशेषस्वं ज्ञानस्य न सम्भवतीत्याह नेति । 
कुत; । विशेषितत्वात्‌ । कर्मणः सकाशाजूञ्ञानं विशेषितमधि- 
कधर्मविशिष्टत्वेनोक्तमिति न ज्ञानस्य कमेशेषत्वमित्यर्थः । ननु 
विशेषितत्वमास्यानेष्वेवेत्यप्रयोजको हेतुरिति चेत्‌, मेवम्‌ । 
आचारयांशयानवगमात्‌ । तथा हि पू तुष्यतु दुर्जन इतिन्यायेना- 
ख्य.नानां शेसनशेषत्वमुपेक्ष्योच्यते | न ह्याख्यानेष्वेव ज्ञाने निख्प्यते 
किन्वन्यत्रापि | तथा हि तेतिरीयके ` पञ्चते “ अ्मविदामोति 
पर तदवाञ्युक्ता सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रहम? (ते. २. १. ) इत्युपक्रम्य 
माहारम्यविशषज्ञानाथमाकाशादिकरतत्वमुक्सवानन्दमयत्व सरूपत्वमणुकता 
न न ७ ७ ` ७७ ७४०७ ४ ७०८ 3 
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| 
भीषास्मादित्यादिना सर्वनियामकत्वं चोकत्वा भगवानेव ूर्णानन्द इति 
ज्ञापनायानन्दगणनां कृत्वानन्दमयं पुरुषोत्तम प्रापतेनानुभूयमानानन्दस्वरूप य॒तो वाचो 
निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सह (तै.२।१) इत्यादिनोवत्वा तद्विदो माहात्म्यमुच्यते । एतँ 
ह वाव न तपति किमहं साधु नाकरवं किमहं पापमकरबम्‌ (ते.२।९) इति । अत्र 
ज्ञानवान्‌ सञनिद्रूपदेशकालापरिङिन्नं सर्वकंर्तारं निरवध्यानन्दात्मकं सर्वीनियामकं 
मनोवागगोचरं पुरुषोत्तम प्राप्रोति । कर्म तु स्वयं क्लेशात्मकं तदवांश्च 
अस्यैवानन्दस्यान्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति (भृ.४।३।३२) इति श्रुतेः। 
# सुँद्रतरानन्दजनकस्वर्गपश्चादि फलमाप्नोतीति विहितनिषिद्कर्मणो श्राप्रयोजकत्वं 


तस्मिभुच्यत इति कर्मणः सकाशाज्ज्ञानस्य निरबधिरेव विशेष उच्यत इति न 
धर्म्यसिद्धिर्न वा कर्मदोषत्वं ज्ञानस्य सिध्यति ॥३।४ ।२२॥ 


_ तथाप्याख्यानप्रतिपादितविद्यानामसिद्धिरेवेति चेत्तत्राह । 
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कर्मशेषत्वमपि न वक्तुं शक्यम्‌ । प्राधान्यं तु दूरापास्तम्‌ । धर्मिण एवासिद्धिरित्याह। 
पारिप्लवार्था इति । उक्तरीत्या सर्वा उपाख्यानश्रुतय: कर्मशेषभूता इत्यर्थ: | अत्राचार्य 
एवमपि कर्मशेषत्व ज्ञानस्य न संभवतीत्याह । नेति । कुतः । विशेषितत्वात्‌ । कर्मणः 
सकाशाज्ज्ञानं बिशेषितमधिकधर्मविरिष्टत्वेनोक्तमिति न ज्ञानस्य कर्मदोषत्वमित्यर्थः। 
ननु विरेषितमाख्यानेष्वेवेत्यप्रयोजको हेतुरिति चेन्मैवम्‌ । आचार्याशयानवगमात्‌ । 
तथाहि पूर्व तुष्यतु दुर्जन इति न्यायेनाख्यानानां शंसनशेषत्वनुमपेक्षित्वोच्यते | न 
ह्याख्यानेष्वेव ज्ञानं निरूप्यते । कित्वन्यत्रापि । तथा हि। तैत्तिरीयके पठ्यते । 
ब्रह्मविदाप्रोति परम्‌ । तदेषाभ्युक्ता । सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म (तै.२।१) इत्युपक्रम्य 
माहात्म्यविरो षज्ञानार्थमाकाझादिकर्तुत्वमुक्तवानन्दमयत्वं रसरूपत्वमप्युकत्वा 
मीषास्मादित्यादिना सर्वनियामकत्वं चोकत्वा भगवानेव पूर्णानन्द इति 
ज्ञापनायानन्दगणनां कृत्वानन्दमयं पुरुषोत्तमं प्रापेनानुभूयमानानन्दस्वरूपं यतो वाचो 
निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सह (तै.२।१) इत्यादिनोक्त्वा तद्विदो माहात्म्यमुच्यते । एतँ 
इ वाव न तपति किमहं साधु नाकरवं किमहं पापमकरवम्‌ (तै.२।९) इति । अत्र 
ज्ञानवान्‌ सचचिद्रूपदेशकालापरिछिन्नं सर्वकारं निरवध्यानन्दात्मकं , सर्वनियामकं ` 
मनोवागगोचरं पुरुषोत्तम प्राप्रोति । कर्म तु स्वयं क्लेशात्मकं तद्वां 
अस्यैवानन्दस्यान्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति (बृ.४।३।३२) इति श्रुते:। 
्ुद्रतरानन्दजनकस्वर्गपश्वादि फलमाप्नोतीति विहितनिषिद्धकर्मणो श्ाप्रयो जकत्वं 
तस्मिन्नुच्यत इति कर्मणः सकाशाज्ज्ञानस्य निरवधिरेव विशेष उच्यत्‌ इति न 
धर्म्यसिद्धिर्न वा कर्मशेषत्व ज्ञानस्य सिध्यति ॥३।४।२२॥ 


` तथाप्याख्यानप्रतिपादितविद्यानामसिद्धिरेेति चेत्तत्राह । 
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तथा चैकवाक्यतोपबन्धात्‌ ॥३।४।२३॥ 


यथा केबलश्रुतेरविदयाप्राधान्यं तथैवोपाख्यानश्रुतीनामित्यर्थ: । चकारेण 
प्रश्नोत्तरिर्निर्णीतार्थप्रतिपादनम्‌ । महतामेवात्र प्रवृत्तिः । सापि बहूवायासपूर्विकेति 
विद्यामाहात्म्यज्ञापनं प्ररोचनं चाधिकमुपार्यानानामुपाख्यानं बिनेव विद्यानिरूपिकायाः श्रुतेः 
सकाशादित्युच्यते । तत्र हेतुरेकवाक्यतोपबन्धादिति । आचार्यवान्‌ पुरुषो वेद (छां.६।१४।२) 
इति श्रुत्यैकवाक्यताज्ञनमास्यानं विना न भवतीति तदर्थमुपबन्धाद्‌ 
गुरुशिष्यकथोपबन्धादित्यर्थः। अथवोपाख्यानरहितायां श्रुतौ यथा ज्ञान निरूप्यते तथैव - 
अधीहि भगव इति होपससाद सनत्कुमार नारद: (छां.७।१।१) इत्याद्याख्यानेष्वपि निरूप्यत 
इत्यनास्यानन्रुत्यैवाक्यतयैवास्याने ज्ञान्वरूपबन्धात्‌ प्रतिपादनादित्यर्थः । नेकट्यवाचिनोपपदेन 
वस्तुसती या तत्तम्दुरुतत्तच्छिष्यकथा तत्सामीप्यमत्रोच्यते । अन्यथा सामीप्यासंभवादतः 
कल्पितत्वशङ्कानिरासः। नन्वेवमपि पारिप्लवार्थत्वे न बाधकं पश्याम इति चेद्‌ उच्यते । 
अश्वमेधप्रकरणे - मनुवैवस्वतो राजा इत्यादीन्या ख्यानानि यत्र पठितानि तत्र सामान्यत स्तेषां 
विनियोग: सर्वाण्याख्यानानि पारिप्लवे झांशतीत्यनेनोक्त इति सर्वशाब्दस्तदाख्यान पर एव न 
त्वाख्या नान्तरपरोपि । प्रकरणस्य नियामकत्वात्‌ एवं सति यदा पारिप्लावा ख्यकर्म 
प्रस्तावस्तदा प्रकरणस्य नियामकत्वात्‌ एवं सति यदा पारिप्लावा ख्यकर्मपरस्तावस्तदा 
विशेष विनियोग उल:। पारिप्लाबमाचक्षीतेति । तत्र प्रथमे हनि-मनुवैद्यवतो राजा 
इहि) द्वित्रीयेहनि- इन्द्रो वैवस्वत इति । तृतीयेहनि - यमो वैवस्वतो राजा 
इत्याद्याख्यानविशेषा वाक्यशेषे विनियुज्यन्ते । आख्यानसामान्यवरत वहो 
उपाख्यानविशेषविधानं न स्यात्‌ । अत एव पारिप्लबमित्येकवचनमतो 
नाख्यानान्तरगन्धसंबन्धोपि ।प्रापकाभावात्‌ ॥३।४।२३॥ 

अंत एव चाग्नीन्धनाधनापेक्षा ॥३।४।२४॥ ` 


` एवं पुरुषार्थोतः शब्दात्‌ (अ-सू.३।४।१) इत्युपक्रम्य ज्ञानस्य फलसाधने 
कर्मानिपेक्षत्वमुपपाद्य तत्रैवोपपत्त्यन्तरमाह । यतो ज्ञानी ज्ञानेन स्वयमेव यज्ञात्मको जातोत एव 
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श्र ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


जरामर्यानििहोत्रेगनिस्तदिन्धनं समिदादीति तदादाय आज्यदयस्तेषामनपेक्षोक्ता। श्रुतौ 
तैत्तिरीयके पठ्यते । तस्यैबं विदुषो यज्ञस्यात्मा यजमानः श्रद्धा पत्नी शरीरमिध्ममुरो 
वेदिर्लोमानि बहिवेदः शिखा हृदयं यूपः काम आज्यं मन्युः पशुस्तपोञ्निः (ना.८०) 
इत्यादि । एतेन यदन्यस्य यज्ञतासंपादकं तस्य स्वकार्यसाधने कथं यक्ञापेक्षा भवेदिति 
भावः सूच्यते ॥३।४।२४॥ १॥ 


२ सवोपेक्षेत्यधिकरणम्‌ । 
सवपिक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्ववत्‌ ॥३।४।२५॥ ` 


उक्तन्यायेन ज्ञानं प्रति कर्मणः फलोपकारित्वाभावेपि स्वरूपोपकारित्वमस्ति न वेति 
चिन्त्यते । तत्र नेति पूर्वः पक्षः। गुरूपसत्तितदुपदेरीरेव तत्संभवात्‌ । आचार्यवान्‌ पुरुषो वेद 
(छां.६।१४।२) इति श्रुतेः। अत्र सिद्धान्तमाह। सवपिक्षेति । सर्वेषां कर्मज्ञानभक्तीनां 
पुरुषोत्तमज्ञानोत्पत्तावस्त्यपेक्षा । अत्र प्रमाणमाह। यज्ञादिश्रुतेरिति यज्ञादिनिरूपिका श्रुतिरेव 
प्रमाणं यत इत्यर्थ: | इदमत्राकूतम्‌ । पुरुषोत्तम एव स्वतन्त्रृपुरुषार्थरूपस्ततत्त्रापिरिव फलम्‌ । 
तत्र प्रेमभक्तिजं तज्ज्ञानमेव साधनमिति - ब्रह्मविदाप्रोति परम्‌ (तै.२/ १) इत्यादिना - 
' एतद्विुरमृतास्ते भवन्ति (बृ.४।४।१४) इत्यादि श्रुतिसहह्लैश्च प्रतिपाद्यते। अथेतरे 
दुःखमेबोपयन्ति (बृ.४।४।१४) इति श्रुत्या ज्ञानरहितानां दुःखमात्रप्रापतिरच्यते | एवं सति 
्वतोपुरुषार्थरूपं यज्ञादिकं सबार्थतत्तप्रतिपादिका श्रुतिर्यन्निरूपयति तत्सर्वथा 
पुरुषार्थसाधनत्वेनेवेति मन्तव्यम्‌ । तच्च निष्कामतयैव कृतं तथा । अत एव 
वाजसनेयिशाखायां - यथाकारी यथाचारी तथा भवति साधुकारी साधुर्भवति पापकारी पापो 
भवति(वु.४।४।५) इत्युपक्रम्य पठ्यते । तस्माहोकात्पुरेयस्मे लोकाय कर्मण इति नु 
कामयमानोथाकामयमानो योकामो निष्काम आत्मकाम आप्तकामो भवति तस्मात्राणा 
उत्क्रामन्त्यत्रैव समवनीयन्ते ब्रह्मैव सन्‌ ब्रह्माप्येति (बृ.४।४।६) इत्यादि । 
अत्रअथाकायमानः कर्ता निरूप्यत इति शेष: यः' पुमान्‌ कर्मकृतावकामस्ततो निष्कामः 
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सन्नात्मकामो निरूपधिस्नेहवान्‌ प्रभौ ततो भगक्त्राप्त्याकामो भगवतीत्यर्थ:| अत्र 
यथाकारीत्यादिना कर्मकर्तुरेवोपक्रमादथाकामयमान इत्यनेनापि तथाभूत: स एवोच्यते । 
एवं सति सत्कर्मणि प्रवृत्त्यर्थं विविधफलानि स्वयमेवोक्त्वा जनान्‌ आमितवानिति 
स्वोक्तकरणाबिरिण दयया निष्कामं करोति सकामतयापि क्रियमाणेन 
वैदिककर्मणानेकजन्मभिः संस्कारविरोषप्रचयेनापि तथा । कषाये कर्मभिः पक्के ततो 
ज्ञानं प्रवर्तते इति स्मृतिभ्य ज्ञानोत्पत्तौ कमपिक्षास्तीति । चकारेण पुष्टावज्ञीकृतस्य 
सर्वानपेक्षेति सा समुच्चीयते । अत एव नायमामेत्यादिश्रुतिर्न विरुध्यते । ननु ज्ञानद्वारा 
कर्मादीनामेव फलसाधकत्वमस्त्विति गङ्कानिरासाय हृष्टान्तमाह । अश्ववदिति । यथा 
स्नेलफलसाधकदेशव्यवधानात्मकदेशातिक्रमेश्वस्य साधनत्वं न तु तत्फलसिद्धावपि 
तथाधिभौ तिकाध्यात्मिकाधिदैविकप्रतिबनिवृत्तावेव तेषां साधनत्वं न तु 
भगवत्यराप्तविपत्तिर्थः। इदं च मुमुक्षुभक्तविषयकमिति ज्ञेयम्‌ । आत्यन्तिकभक्तिमतां 
भक्तीतरानपेक्षणात्‌ ॥।३।४।२५॥ 


शमदमाद्युपेत: स्यात्तथापि तु तद्विधेस्तदङ्गतया 
तेशमवर्‍्यानुष्ठेयत्वात्‌ ।।३।४।२६॥ 
ननु - तस्मादेवंबच्छान्तो दान्त (बृ.४।४।२३) इत्यादिना झमादेरेव 
ब्ञानसाधनत्वमुच्यते न तु यज्ञादेरिति चेत्तमाह शमदमाद्युपेतो भक्तिमार्गेपि स्यादेव यद्यपि 


तदङ्गतयात्मन्येवात्मानं पश्येदिति ज्ञानमार्गीयज्ञानाङ्गतयैव शमादिविधे्हतोरज्ञानमार्गे 
तेषामवश्यानुष्ठेयत्वात्तथा विधिरित्यर्थः। भक्तिमार्ग स्वत एवं शमादीनां संभवेप्यावश्यकत्वं न 


तेषामिति भाव: ॥३।४।२६॥ | 
सर्वाच्ञानुमतिश्चः प्राणात्यये तददर्शनात्‌ ॥३।४।२७॥ ` 


ननु सत्यशोधकत्वेन यज्ञशमदमादेविधानमिति मतं नोपपद्यते आहारशुद्धौ सत्तशुद्धि: 
(छां.७।२६।२) इति श्रुतेस्तद्विरुद्धा सर्वाजमक्षणानुमतिरपि यत: श्रूयते छन्दोगानाम्‌ । न ह 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


वा एवंविदि किंचनानन्नं भवति (छां.५।२।१) तथा वाजसनेयिनां - न ह वा अस्यानन्नं 
जग्धं भवति (बृ.६।१।१४) इत्यादि । तस्मात्सत्तवशुद्धयर्थं यञ्ञादेर्न विधानमिति प्राप्त 
विषयब्यवस्थामाह । आहारदौर्लभ्येन प्राणात्यय उपस्थिते प्राणधारणस्य 
्ञानान्तरङ्गतमसाधनत्वेनाहारस्य देहपोषकत्वेन ततो बहिरङ्गत्वात्तदनुमतिः क्रियत 
इत्यर्थः। अत्र प्रमाणमाह । तद्दर्शनादिति । चाक्रायणः किलर्षिरापद्रत इभ्येन 
सामिखादितान्‌ कुल्माषांश्रवाद (छां.१।१०।५) इत्यादिश्रुतिदर्शनादित्यर्थः। यद्यपि 
ब्ञानसाधनत्वेन सच्चगुद्धेरपेक्षितत्वाज्जाते ज्ञाने तत्साधना पेक्षणादेवंबिदीति वचनात्‌ 
ताहो सार्वदिक्यपि तद्नुमतिर्नानुचिता । अपि स्मर्यते (अ्र.सू.३।४।२९) 
इत्यनेविदुषोप्युनुमतेर्वक्ष्यमाणत्वाच । तथाप्याचार्यणावस्थाविशोषविषयकत्वमुक्तं यत्तेन 
्ञानिनोप्यनापदि विहितत्यागोबिहितकरणं च चित्तमालित्यजननेन ज्ञानतिरोधशयकमिति 
्रुत्यभिमतमिति ज्ञाप्यते । अत एव श्रीभागवते द्वितीयस्कन्धे - विशुद्धं केवलं ज्ञानं 
प्रत्यकसम्यगबस्थितम्‌ । सत्यं पूर्णमनाद्यन्तं निर्गुणं नित्यमद्वयम्‌ । ऋषे विदन्ति मुनयः 
प्रशान्तात्मेन्द्रियाशया:। यदा तदेवासत्तर्केस्तिरोभूयेत विप्लुतम्‌ (भा.२।६।३९-४०) 
इति ब्रह्मणोक्तम्‌ । ज्ञानिनामपि चेतांसि देवी भगवती हि सा। बलादाकृष्य मोहाय 
महामाया प्रयच्छति (मा.पु.दे.मा.१ ।५४) इति मार्कण्डेयेनाप्युक्तम्‌ । एषा 
ज्ञानमा्गीयज्ञानबतो व्यवस्थेति ज्ञेयम्‌ । भक्तिमा्गीयस्यैवमापदसंभवात्‌ । 
अनन्याश्चिन्तयन्तो मां ये जना: पयुपासते । तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्षेमं वहाम्यहम्‌ 
(भ.गी.९।२२) इति भगवद्वाक्यात्‌ । मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतां तरन्ति ते 


(भ.गी.७।१४) इत्यत्रैवकारेण पुरुषोत्तमज्ञाननत एव मायातरणोक्तेरक्षरमात्रज्ञानवतां 
तथात्वमुचितम्‌ ॥३।४।२७॥ 


अबाधाच्च ॥३।४।२८॥ ::. 


आपदि 'तथान्नभक्षणेन चित्ताशुद्धसंभवेन तजनितप्रतिबन्धाभावाच्च न दोष 
इत्यर्थः॥३।४।२८॥ 
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अपि स्मर्यते ॥३।४।२९॥ 
आपद्यविदुषोपि दुननभक्षणे पापाभावो यत्र स्मर्यते तत्र विदुषि श्रुत्यनुमते का 
ङ्केतयर्थः। स्मृतिस्तु जीवितात्यपमापन्नो योन्नमत्ति यतस्ततः । लिप्यते न स पापेन 
पद्मपत्रमिवाम्भसा (म.स्मृ.१०।१०४) इति । अथवा विदुषो दुष्टकर्मासंबन्धो - ज्ञानाग्निः 
सर्वकर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा (भ.गी.8। ३७) इति स्मर्तिपीत्यर्थः ॥३।४।२९॥ 


शब्दश्चातो कामकारे ॥३।४।३०॥ 
यतो ज्ञााग्निरेव सर्वकर्मदहनसमर्थइति फलदशायां कामकारेपि न दोषोत एव 
साधनदशायां तदभावेन - तस्मादेवंविचूछान्तो दान्तउपरतस्तितिक्षु: (बु.९।४1२३ ) 
इत्यादिरूपः शब्द: कामकारनिवर्तक: श्रूयत इत्यर्थ:॥३।०।३० ॥२॥ 
३ विहितत्वाच्चाश्रमकर्मेत्यधिकरणम्‌ । 
एवं ज्ञानस्य कर्मनाशकत्वे सिद्धे जानज्ञानस्याश्रमकर्म कर्तव्यं न वेति चिन्त्यते । तत्र 
फलस्य जातत्वात्‌ कृतस्यापि नाइयत्वेनाप्रयोजकत्वान्न कर्तव्यमिति पूर्वः पक्षः। तत्र 
सिद्धान्तमाह - 
विहितत्वाच्चाश्रमकर्मपि ॥३।४।३१॥ 
यथा ज्ञानिनामप्यनापदि शिष्टानामेवान्नं भक्षणीयं बिहितत्वात्तथाश्रमकर्मापि कर्तव्यमेव 


नित्यं विहितत्वादित्यर्थः। यथानापद्यशिधन्नमक्षणं दोषाय निषिद्धत्वात्‌ । एतच्चोपपादित 
सर्वान्नामतिरित्यत्र| तथा नित्यत्यगोपि प्रत्यवायजनक इति तत्कर्तन्यमेवेति 


भाव:॥ ३।४।३१॥ ; 
यच्चोक्तं कृतस्यापि नाइयत्वेनाप्रयोजकत्वान्न कर्तव्यमिति तत्राह । 
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सहकारित्वेन च ॥३।४।३२॥ 


रामदमादीनामन्तरङ्गसाधनानांसहकारीण्याश्रमकर्माणीत्येतद्रहितैः शमादिभिरपि ज्ञानं न 
स्थिरीकर्तु शक्यमिति तानि कर्तव्यान्येवेत्यर्थ:। संसारवासनाजनकत्वस्वमावो यः कर्मणां स 
ज्ञानेन नाशयत इति न सहकातिरत्वेनुपपत्तिः काचिदिति भावः॥३।४।३२॥ 


एवं ज्ञानमागीयज्ञानस्थैर्यसाधनमुक्तवा भक्तिमा्गीयसाधनानां भगवच्छूवणादीनामित 
आधिक्यभावश्यकतां चाह) 
सर्वथापि त एवोभयलिङ्गात्‌ ॥३।४।३३॥ 


भगवच्छूवणकीर्तनादय: साधनान्तरवद्विहितत्वेन कर्तव्या एव यद्यपि तथापि सर्वथापि 
अन्येषां युगपदुस्थितौ तद्नुरोधमकृत्वापि त एव भगवद्धर्मा एव कर्तव्या इत्यर्थः। कुतः। 
शरुतिलिङ्गात्‌ स्मृतिलिङ्गाच। श्रुतिलिङ्गं तु - तमेव धीरो बिद्वाय प्रज्ञा कुवीर्त ब्राह्मण:। 
नानुध्यायाद्‌ बहञूछशब्दान्‌ वाचो विग्लापनं हि तत्‌ ।(बृ.४।४।२१) इति । तमेंबैक 
जानथात्माननमन्या वाचो विमुद्चाथामुतस्यैष सेतुः (मुं.२।२।५) इत्यपि । अत्रैवकारेण 
भगवदतिरिक्तं प्रतिषिध्य तद्विषयकं क्ञानानुकूलं प्रयत्न श्रवणात्मकं विज्ञायेति विधाय 
स्मरणमपि तन्मात्रविषयकमेव प्रज्ञा कुर्वतिति वचनेन विधाय तदेकनिष्ठताहेतुभूतानामेव 
शब्दानामावर्तनमर्थानुसंधानमपि कर्तव्य नान्येषामिति नानुध्यायाद्‌ बहूनित्यनेनोक्ततती । 
अत्रान्बित्युपसर्गेण ध्यानस्य पश्चाद्भावित्वमुच्यते । तेन योग्यतया श्रवणकीर्तने एव 
तत्पूर्वभाविनी प्राप्येते । स्मृतिस्तु- शृष्पन्ति गायन्ति गुणन्त्यभीक्ष्णश: स्मरन्ति नन्दन्ति 
तवेहितं जनाः। त एव पश्यन्त्यचिरेण तावकं भवप्रवाहोपरमं पदाम्बुजम्‌ (भा.१।९।३६) 
इति) महात्मानस्तु मां पार्थ दैवीं प्रकृतिमास्थिता:। भजन्त्यनन्यमनसो ्ञात्वा भूतादिमव्ययम्‌ । 
सततं कीर्तयन्तो. मां यतन्तश्च हद्धता:। नमस्यन्तश्च मां भक्तया नित्ययुक्ता उपासते . 
` (भगी.९।१३-१४) इति । एतेन भगवद्रमाणामात्मधर्मत्वेनान्तरङ्त्वदाश्रमकर्मणो 
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देहधर्मत्वेन बहिरजत्वात्तदविरोधेनैव तत्कर्तव्यमिति स्थितम्‌ । अत एवं भगवद्धर्मान्यधर्म 
प्रतिषिध्य तेषां सर्वेभ्य आधिकयं ज्ञापयितुं - स वा अयमात्मा सर्वस्य वशी (बृ.४।४।२२) 
इत्यादिना भगवन्माहात्सयमुक्तम्‌ ॥३।४।३३॥ 


अनभिभवं च दर्शयति ॥३।४।३४॥ 
प्राधान्येन भगवद्धर्मा एव कर्तव्या इत्यतरोपोद्वलकान्तरमनेनोच्यते । सर्व पाप्मानं तरति 
। नैनं पाप्मा तरति । सर्वंपाप्मानं तपति । नैनं पाप्मा तपति (बृ.४।४।२३) इत्यादिना 
मगवद्धर्मानुरोधेनाश्रमकर्माकरणजदोषैरनभि। च. श्रुतिर्दर्शयत्यतो भगवद्धर्मा एव सर्वेभ्य 
उत्तमानि साधनानीत्यर्थः॥ ३।४।३४॥ 
अन्तरा चापि तु तदटष्टेः ॥३।४।३५॥ 
भगवद्धर्मभ्य आश्रमधर्मा हीना इत्यप्यल्पमुच्यते | अपि तु तस्मिन्युरुषोत्तमे धर्मिण्येव 
दृष्टिस्तात्पर्य यस्य पुंसस्तस्याश्रमधर्मा अन्तरा च फलसिद्धौ व्यवधानरूपाश्चेति श्रउतिर्द्शयतीति 
पूर्वेण संबन्धः। अन्तराशब्दोत्राव्ययात्मको व्यवधानवाचकः। तथा च श्रुतिः। एतद्ध स्म वै 
तत्पूर्व बराह्मणा अनूचाना विद्वांस: प्रजां न कामयन्ते किं प्रजया करिष्यामो येषां नोयमात्मायं 
लोक: (बृ.४।४।३३) इति ऋणापाकरणहेतुत्वेन लौकिकोत्क्हितु्वेनापि प्रजाया अभीष्टत्वेपि 
तदुत्पादनव्यासंगेन भगवदानन्दानुभवेन्तरायो भविष्यतीति तदृष्टया तत्रोपेक्षां दर्शयति 
॥३।३।३५॥ 
अपि स्मर्यते ॥३।४।३६॥ 
अपिराब्देनाश्रमधर्माणां तथात्वं किमु वाच्यं य॒तो 
ज्ञानतत्साधनवैराम्यादीनामप्यन्तरायरूपत्वं स्मर्यते । तस्मान्मद्रक्तियुक्तस्य योगिनो वै 
मदात्मनः। न ज्ञानं न च वैराग्यं प्रायः श्रेयो भवेदिह (भा.११-२०-३९-६-१४-६) इति 
भगवद्वाक्यम्‌ ॥३।४।३६॥ 
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. विशेषानुग्रहश्च |॥३।४।३७॥ 


स्मर्यत इति पूर्वेण संबन्धः । ज्ञानादेः सकाशाद्धक्तिमा्ग फलतोप्युत्कर्षमाह । 
ज्ञानादिसाधनवस्त्नुग्रहो मुक्तिपर्यन्त एव। भक्तिमार्ग तु - अहं भक्तपराधीनो ह्यस्वतत्र इव द्विज 
(भा.९।४।६३) इत्यादिवाक्यैर्विशेषरूपो मुक्तादिम्योपि भक्तानां व्यावर्तको भगवदनुग्रहः 
सम्यत इत्यर्थः ॥३।४।३७॥ । 


गूढाभिसंधिमुद्धाटयन्‌ फलितमर्थमाह । 
अतस्त्वितरज्ज्यायो लिङ्गाच्च ॥३।४।३८॥ 


अत इति पूर्वोक्तश्रुतिस्मृतिपरामर्श:। तथा चेतरस्या मुक्तेरपि भक्तिमार्गीयतदीयत्वमेव 
ज्याय इत्यर्थ:। अत्र हेत्वन्तरमाह - लिङ्गाच्चेति । मुक्तानां तु मायाविनिर्मुक्तमात्मस्वरूपमेव न 
तु देहेन्द्रियादिकमप्यस्ति येन भजनानन्दानुभवः स्यात्‌. । भक्तानां तु देहेन्ट्रियादिमकपि 
मायातत्कार्य रहितत्वेनानन्दरूपत्नेन च' भगवदुपयोग्यतोपि तंत्तथेत्यर्थ:। न हि मुक्तात्मनां 
कश्नन भगवेदुपयोगीस्तीति भाव:। तदुक्त श्रीभागवते - ने यत्र माया किमुतापरे हरेरनुव्रता 
त्रः सुरासुरार्चिताः (भा.२।९।१०) इत्यादि मुक्तोपसृप्यत्वं चोच्यते अत एवं सप्मस्कन्धे 
देहेनदरियासुहीनानां ` बैकुण्ठपुरवासिनाम्‌ ˆ (भा;७।१।३४ )- इत्युक्तम्‌ ।  पुरंवासित्वे 
'देहोदेरावर्यकेत्वान्रिषेंधोः जडात्मकानामेबेत्यवगम्यंते.  ।:: इतरज्ज्या  इतिः पाठे ` तु 
पूर्वोक्ताश्रमकर्मपरामर्शोत इत्येनेनोक्तयोरेव वा । एतेन सोश्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह -बरह्मणा 
विपश्चिता (ते.२।१) इत्युक्तफलवत्तं. तस्य. सूच्यतेः ॥३।४।३८॥ ३॥ 


क $4 ४ तद्भूतस्येत्यधिकरणम्‌ 
` .तद्भूतस्य ततु नातद्भावो जैमिनिरपि नियमातद्रूपाभावेभ्य:. ॥३।४।३९॥ 


अथेदं विचार्यते। तदीयानामपि कदाचित्‌ सायुज्यमस्ति न वेति । तत्र भन्तिमार्गस्यापि 
साधनरूपत्वात्तस्य च मुक्तावेव पर्यवसानात्तदीत्वस्य साधनावस्थारूपत्वात्‌ तेषामपिं 
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मुक्तिरावश्यकी । तथा च फलतो न कश्चिद्‌ विशेष इति प्राप्ते । उच्यते। तद्धूतस्पेत्यादि । 
तुशब्देन मर्यादामार्गीयय्वच्छेद:। अत्र विश्वासदाढर्यायाह । अन्यस्य का वार्ता 
कर्ममात्रनिरूपकस्य जैमिनेरपि यदि कदाचिद्‌ भगवत्कृपयायं भावो भवेत्तदा तद्धूतस्य 
पुष्टिमार्गीयभगवद्रावं प्राप्तस्य तस्यापि नातद्भाव उक्तभावतिरोधानं न कदाचिदपीत्यर्थः | 
अत्र हेतूनाह। नियमादीन्‌ । तैत्तिरीयके - ते ते धामान्युष्मसि (तै.सं.१।३।६) इति 
मन्त्रे यत्र भूरिशुङ्गा अयासः। अगाह तदुरुगायस्यं परमं पदम्‌ (तै.सं.१।३।६) इत्युकत्वा 
तदनन्तरं तत्र कृतानि कर्माण्यपिविष्णोः कर्माणि पश्यत (तै.सं.१।३।६) इति मन्त्रेण 
निरूप्य पुनः पूर्वोक्त लीलास्थाने - तद्विष्णोः परमं पदम्‌ (ते.सं.१।३।६) इति 
पदेनानूद्य तस्य नित्यत्वनिरूपणायोच्यते । सदा पश्यन्ति सूरयः (तै.सं.१।३।६) इति 
तूरयो विद्वांस: पुरुषोत्तमज्ञानवन्त इति यावत्‌ । तच्च भक्त्यैवेति सूरिपदेन भक्ता 
उच्यन्ते। तथाच भक्तानां सार्वदिकदर्शनं नियम्यते सदेतिपदेन । एवं सति 
पुष्टिमागीयभगवद्भावं प्राप्तस्य मुक्ताबुच्यमानायां तन्नियमो भज्येतेत्यर्थः। यच्चोक्तं 
साधनावस्थायामुत्तमावस्थारूयत्वं परं तवीयत्वस्य फळं युक्तिरेवेति तत्रादातडूपेति । 
उक्तमगबदीयत्वं न साधनरूपमपि तु मुक्तेरपि फलरूपम्‌ । मुक्तानामपि सिध्धान्तं 
नारायणपरायणः | सुदुर्लभः प्रशान्तात्मा (भा.६।१४।५) इति वाक्यात्‌ । यदा सर्व 
प्रमुच्यन्ते कामा येस्य हृदि श्रिताः। अथ मर्त्योमृतो भवत्यत्र बह समश्नुते 
(बु.३।४।७) इति श्रुत्यामृतस्य मुक्तस्य ब्रह्मस्वरूपभोग उच्यते। स च यमेवैष वृणुते 
(मुं.३।२।३) इति श्रुतेर्भगवदीयत्वसाध्य एवेति स्पष्टफलत्वमस्यातोतद्रूपत्वम्‌ । किंच | 
फलं हि साधनादुत्तमं भवतिं । भगवदीयत्वादुत्तमस्वार्थस्वयाभावादपि न 
मुक्तिवक्तुमुचिता। तदुक्तं श्रीभागवते पञ्चमस्कन्धे पूर्व भक्तिस्वरूपं निरूप्यतयैव परया 
निर्वृत्या ह्यपवर्गमात्यन्तिकै परमपुरुषार्थमपि स्वयमासादितं नो `` एवाद्रियन्ते 
भगवदीयत्वेनैव परिसमाश्तसर्वार्थाः(भा.५।६।१७) इति ॥३।४।३९॥४॥ 
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५ न चाधिकारिकमित्यधिकरणम्‌ । 
न चाधिकारिकमपि पतनानुमानात्तदयोगात्‌ ॥३।४।४०॥ 


अथेदं विचार्यते । ध्रुवायेव ब्रह्मादिलोकाधिकारं दत्वा तत्संबन्धिफलं ददाति न बेति। 
तत्र नेत्याह। न चेति । तत्र हेतु: । पतनानुमानादिति । आब्रहमभुबनांहोकाः पुनरावर्तिनोर्जुन 
(भ.गी.८।१६) इति स्मृतेरित्यर्थ:। फलस्य सावधित्वादिति भाव:। किंच ताहशे भगवदीये 
यजनांयोगादपि न तथा। अथवा । ताद्टशस्य सदा भक्तिरसानुभवात्तदतिरिक्तस्यानपेक्षणादन्येषां 
फलाना संबन्धाभावादित्यर्थ:॥३॥४।४०॥ 


उपपूर्वमपि त्वेके भावमशनवत्तदुक्तम्‌ ॥३।४।४१॥ 


एके भक्ता आधिकारिके फळे पतनमात्र न हेयत्वप्रयोजकमिति वदन्त्यपि तूपपूर्व 
पतनमेव तदिति वदन्ति। भक्तिभावाचचयुतेः। अधिकारसमाप्तौ भगवदनुग्रहाशापि 
कदाचित्संभवतीत्युपपतनं तत्‌ । मुक्तौ त्वपुनरावृत्तेर्भक्तिसाशापि नेति महापतनमेव सेति 
भाव:। तेन निषिद्धकर्मफलतुल्यत्व॑ ज्ञापितं भवति । अत एव श्रीभागवते - नारायणापरा 
लोके न कुतश्चन विभ्यति । स्वर्गापवर्गनरकेष्वपि तुल्यार्थदर्शिन:। (भा.६।१८।२ ८) इति 
गीयते । भक्तिमार्ग तु साक्षात्संगाभावेपि तदीयभावमात्रमप्यदानवत्‌ 
ाकषाद्भगवत्स्वरूपभोगबदेव मन्यते । तदूक्त श्रीभागवते - अथ ह वाव तव (भा.६।९।३ ९) 
इत्यादिना । साक्षाद्धगवद्धोगो जीवस्यासंभवति इति गाङ्कानिरासायाह। तदुक्तमिति । सोश्चुते 
र्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चिता (तै.२।१) इति । अत्र ब्रह्म समश्नुते (बु.४।४।७) 
इत्यादिश्रुतिषु साक्षाद्वह्मस्वरूपसाशनमुक्तमित्यर्थ:॥३।४।४ १ ॥५॥ 

| , ६ बहिस्तूभयथेत्यधिकरणम्‌ । 
बहिस्तूभयथापि स्मृतेताचाराच ॥३ 19 ।४२ || 

अथेदं. विचार्यते |, प्रचुरभगवद्धावमात्रवत: साक्षात्‌ खरूपभोगवतो वा गृहत्याग कर्तव्यो न वेति 
फलस्य सिद्धत्वान्नेति पक्षव्यवच्छेदाय - मद्धार्तायातयामानं न बन्धाय गृहा मता: 
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(भा.४।३०।१९) इति वाक्याद्‌ बन्धकत्वेन त्याज्य इति पक्षव्यवच्छेदाय च तुझाब्द:। 
भावमात्र साक्षात्रभुसंबन्धे वोभयथापि गृहाद्‌ बहिर्गमनं गृहत्याग इति यावत्‌ । स आवश्यक: | 
तत्र प्रमाणमाह । स्मृतेरित्यादि । त्वं तु सर्व परित्यज्य स्नंहं स्वजनबन्धुषु। मय्यावेश्य मनः 
सम्यक्‌ समद्दग्‌ विचरस्य गाम्‌ (भा.११।७।६) इत्यादिसमृतिर्भवद्भाववतस्तस्तंगविदिष्टस्यापि 
बहिर्गमनमाह। तदाचारोपि तैव श्रूयतेतस्तथा | अत्रायमाशयः। आश्रमधर्मत्विन गुहत्यागो 
यदहरवेत्यादिश्रुतम्यः पूर्वमुपपादितोपि यदधुना पुनरुच्यते तेन तदतिरिक्तोयमिति ज्ञायते। तथा 
चोक्तवाक्यामममुकषुमुक्रिपतिबन्धकत्वाभावेपि व्यासंगस्य तत्रावइयकत्वादुक्तोभयोरप्यनवरतं 
प्रभरसास्वादे प्रतिबन्धकत्वेन तस्य तत््यागस्य विप्रयोगरसानुभावकत्वेन च स कर्तव्यः यद्यपि 
स्वेष्टान्तरायत्वेन स्वत एव तत्त्यागो भावी तथापि आश्रमादाश्रमं गच्छेत्‌ (भा.११।१७।३८) 
इति वाक्यादत्राश्रमान्तरत्वाभावेन त्यागस्याविहितत्वशङ्काभावायेय मुक्तिरिति ॥३।४।४२॥ 


स्वामिनः फलश्रुततेरित्यात्रेय: ॥३ ।8 18३ ॥ 


पुष्टिमार्गीयभक्तस्य विहितत्वादिति ज्ञानमप्रयोजकम्‌ । तत्र हेतु: - तस्य भक्तिमार्गस्वामिन: 
श्रीगोकुलेशादेव फलस्य श्रुतेरतो बहिर्गमनं न साधनत्वेनात्र कार्यमिति भाव:। अत्र-यमेवैष 
वृणुते (मुं.३।२।३) इति श्रुतिरनुसंघेया । एतदनुपदमेव पठ्यते । नायमात्मा बलहीनेन 
लम्यः (मुं.३।३।४) इति । अत्र भगवद्वरणानन्तरमपि जीवबलं कतमद्‌ यदपेक्षो भगवछाभ 
इति जिङ्गासायां सर्वात्मिभाव एव बलमिति निर्णीयते । तस्यैव 
मर्यादाबलोपमर्दकत्वाद्भगवद्वशीकारहेतुत्वाच। ब्रजसीमन्तितीनां प्रभुवचनातिममपि कृत्वा 
स्वरूपपरिग्रहस्तद्बलेनैव यत इत्यात्रेय आचायों मनुते । इदमत्राभिप्रेतम्‌ । सर्वात्मभावस्य 
यब्दलं तत्तदात्मकस्य प्रभोरेव । तस्य चायं स्वभावो यदन्यत्र रोचते । अत एव 
ब्रजपरितृढवदनेन्दुबचनकिरणप्रचार्रोच्छलत्केवलमावाम्बोधिवचनवीचयो गीयन्ते - यहाम्बुजाक्ष 
तब पादतलमस्प्राक्ष्म तत्प्रभृति नान्यसमक्षं स्थातुं पारयामः (भा.१०।२९।३६) इत्यादयः। 
अतस्त्यागस्तु पृष्ठलय़ इबायातीति न तदर्थं यतनीयमिति विष्णववातरत्वेन 


पुरुषोत्तमभावस्वरूपन्गोयमिति तथा॥३।४।४३॥ 
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आर्त्विज्यमित्यौडुलोमिस्तस्मैहि परिक्रीयते ॥३।४।४४॥ 


सर्वत्यागपूर्वकं यद्‌ बहिः प्रभुसमीपगमनं भक्तस्य 
तदार्त्विज्यमृत्तिकरमबेत्यौडुलोमिराचार्यो मन्यते। तस्यायमभिसंधिः। यजमानो हि 
स्वेष्टसिद्धर्थमृत्विज आदौ वृणुते । प्रकृते च - यमेवैष वृणुते (मुं.३।२।३) इति श्रुते:। 
तस्मादेकाकी न रमते (बु.१।४।३)इति श्रुतेश्च स्वक्रीडार्थं भगवान्‌ 
स्वचिकीर्षिततत्तहीलारूपाञ्जीवान्‌ वृणुते । यूनः स्थविरान्वेति विकल्पादेकरूपाणां यथा 
सोमादिषु वरणं तथा सर्वात्मभाववत्त्ेनेकरूपाणामेवात्र वरणम्‌ । तत्र यथा 
्वीयस्वीयतदङ्गमात्रकरणं तेषां तथेतसंबन्धनिवर्तनपूर्वक तद्धोग्यसमर्पकत्वमत्र। तदुक्तं भगवता 
- यदा पुमास्त्यक्तसमस्तकर्मा निवेदितात्मा विचिकीर्षितो मे (भा.११।२९।३४) इति। अत्र 
पूर्वपदेनेतरसंबन्धनिवर्तनोक्त्या सर्वात्ममाव उक्तो भवति । तदनन्तरमात्मनिवेदने सति 
ताद्विषयकलीलाकरणेच्छाविषयः संभवति । अन्तरङ्गलीलाप्रवेशनमिच्छायां विषयः | 
तस्मात्मुष्दूक्तमार्तिज्यमिति । एतेन - न ददाति न पचति (आ.सू.१०।१४।६।७) 
' इत्यादिश्रुेर्यथा सोमादौ दीक्षितस्य तद्यागेतरधर्मनिवत्तिः स एव परमो धर्मो यतस्तथा 
पुरुषोततमस्योक्तभक्ते: सह रमणमेव सार्वदिकम्‌ । एतदेव च महन्महत्त्वमिति सूचितं भवति । 
प्रकृते भक्तानामृत्तिकृत्वेन निरूपणे हेतुत्वेन तात्पर्यान्तरमप्याह। तस्मै 
यज़मानारब्धकर्मसाङ्गत्वाय ऋत्विक्‌ परि्रीयते | वरणेन स्कार्यमात्रोपयोगित्वाय स्वीयः 
क्रीयते तथा प्रकृतेपि। | 

नच कचित्‌ कल्याण्यो दक्षिणाइति प्रश्नवचनात्तदर्थेव तठावृत्तिरत्र तु स्वत: पुरुषार्थत्विन 
भगवदर्था प्रवृत्तिरतो वैषम्यमिति वाच्यम्‌ । नीरागस्यापि वरणसमये तत्रश्स्यावश्यकत्वात्तमैव 


दक्षिणादानमप्यन्यथा निरङ्गत्वापतेः। प्रकृतेपि भक्तानां स्नेहादेव प्रवृ्षिर्भगवान्‌ स्वानुभवार्थमेव 
ताननुभावयतीति न वैषम्यम्‌ ॥३।४।४४॥ 
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श्रुतेश्च ॥३॥४॥४५॥ 
अर्थवणोनिषत्सु पठ्यते । भक्तिरस्य भजने तदिदामुन्रोपाधिनैराइ्येनैवामुष्मिन्‌ 
मन:कल्पनमेतदेव च नेष्कर्म्यम्‌ (गो.पू.ता.१) इति । 
भक्तिमार्गप्रचारेकहृदयो बादरायण: | 
मानं भागवतं तत्र तेनैवं ज्ञेयमुत्तयैः॥३९॥ ॥३।४।४५॥६॥ 


७ सहकार्यन्तराधिकरणम्‌ । 
सहकार्यन्तरविधिः पक्षेण तृतीयं तद्वतो 
विध्यादिवत्‌ ॥३।४।४६॥ 
ननु यमेवेति श्रुतिः साधनान्तरनिषेधपूर्वकंः वरणस्यैव साधनत्वमाह । 
तस्मादेवंविच्छान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः श्रद्धावित्तो भूत्वात्मन्येवात्मानं पर्येत्‌ (बृ.४।४।२३) 
इति श्रुतिः साधनान्तरमण्याह । एवं विरोधे श्रुतित्वाविशेषात्‌ किमादरणीयं किं नेति संशये 
साधनान्तरविधिरेवादरणीयोन्यथा शास्रैयर्थय स्यादिति प्रासे । उच्यते । सहकार्यन्तरविधिरिति 
। मर्यादापुष्टिभेदेन वरणं द्विधोच्यते। तत्र सहकार्यन्तरविधिस्तु मर्यादापकषेणोच्यते । पुटे तु 
नान्यापेक्षेति न विरोधगन्वोपि | अपरं च साधनं हि कायिकं वाचिकं मानसिकं च विधीयते । 
तत्र - मनसैवाप्तव्यम्‌ (क.३।३) इति श्रुतेस्तृतीयं मुख्यम्‌ । तदपि तावदेव मार्यादिस्यापि 
विधेयत्वेन कर्तव्यं यावत्‌ स्रेहो न भवति । यतस्तद्वत: स्रेहवतस्तुक्तं तुतीयं साधनमपि 
बिध्यादिवत्‌ । यथा तद्वतो विधिरर्थवादो वा प्रवृत्तावप्रयोजकस्तस्य स्वत एव संभवात्तथा 
भगवत्प्राप्तविदमित्यर्थ:। कैमुतिकन्यायेन पूर्वयोरप्रयोजकत्वेमेतच्छेषत्वादेवायारस्यतीति 
तृतीयमेवोक्तम्‌ ॥३।४।४६॥७॥ 
८ गृहिणोपसंहार इत्यधिकरणम्‌ । 
कृत्स्नभावात्तु गृहिणोपसंहारः ॥३।४।४७॥ 
ननु - बहिस्तूभयथा (ब्र.सू.३४॥४३) इत्यादिना भगवदीयस्य गृहत्याग आवश्यक इति 
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निरूपितम्‌ । छान्दोग्ये तु आचार्यकुलात्‌ (छां.८।१५।१) इत्युपक्रम्य 
छान्दोग्योपनिषदन्ते - आचार्यकुलाद्वेदमधीत्य गुरोः कर्मातिरोषेणातिसमावृत्य कुटुम्बे 
शुचौ देशे स्वाध्यायमधीयानो धार्मिकान्‌ विदधदात्मनि सर्वेन्द्रियाणि संप्रतिष्ठाप्याहिँ सन्‌ 
सर्वाणि भूतान्यन्यत्र तीर्थेभ्यः स खल्वेवं वर्तयन्‌ यावदापुर्ष ब्रह्मलोकमभिसंपद्यते न च 
पुनरावर्तते न च पुनरावर्तते (छां.८।१५।१)। 


इदे विषयवाक्यम्‌ । ब्रह्मलोकमभिसंपद्यत इति गृहिणोपसंहारः कृतः। 
वाजसनेयिशाखायां च - तद्ध स्म वै तत्पूर्व ब्राह्मणा अनुचाना विद्वांसः प्रजां न कामयन्ते 
(बु.४।४।२२) इत्युपक्रम्य - अथ भिक्षाचर्यं चरन्ति (ब.४।४।२२) इति पठ्यते । एवं 
सति विकल्पे संभवत्युपसंहारस्य तात्पर्यग्ाहकत्वाद्‌ गृहिण एव यथोक्तकर्तुर्बह्मसंपत्तिरिति 
भ्रुतेस्तात्पर्य्‌ । त्योगोक्तिस्तु बह्लैतादशं यदर्थं सर्व त्यज्यत इति स्तुतिपरेति प्राप्त 
गुहिणोपसंहारे हेतुत्वेन तात्पर्यमाह। कृत्स्ने। त्यागे वाडमनसोरेब भगवति विनियोगो न 
सवेन्द्रियाणाम्‌ । गृहिणस्तु सर्वे: प्रकारैर्भजनं भवतीति परिजनश्च कृतार्थो भवतीति च भजने 
कृत्स्नता भवतीति तेनोपसंहारः कृत इत्यर्थः। अत एवात्मनि सर्वेन्द्रियाणि संप्रतिष्ठाप्पेत्युच्यते 
। अत्रात्मपर्द भगवत्परमिति ज्ञेयम्‌ । कर्ममार्गीयगृहिव्यवच्छेदाय तुशब्द:। अत्रेदमाकूतम्‌ । 
भत्तिमार्गो बहुविध इति कपिलदेववाक्यात्‌ केचन भक्ताः स्वगृहेष्वेव स्नेहेन भगबदाकारे 
विविधोपचारैः सेवां कुसर्वन्तस्तयैव निवृत्या मुक्तिमपि तुच्छां मन्यन्ते । तदुक्तै 
मधुद्विट्सेवानुरक्तमनसामभवोपि फल्गुः (भा.५।१४।४४) इति | तेन भगवदद्धजन एव 
त्रापि पुष्टिमार्ग एव श्रुतेर्मर इति ज्ञायते । पू्वमुत्कटभगवद्धाववतां तदर्थ त्यागं निरूप्य 
गृहिणोपसंहारतात्पर्य पश्चाद्‌ यन्निरूपितवांस्तेन ताहग्मावबतैव त्यागः कार्यः। तद्रहितेन तु गृह 
एवोक्तरीत्या प्रभुभजनं कार्यम्‌ । तेनैव तल्लाभ इति व्यासहृदयमिति ज्ञायते | उक्तभावाभावे 
त्यागधर्मानर्विहादिति । केचन भक्ता भाषणादिलीलादर्शनं विना स्थातुमशक्ताः 
प्रचुरभावविशाशया गृहांस्त्यक्तता बनं गच्छन्ति | आत्रेयौडुलोमिम्यां तु 
भगवदबतारसायिभक्तदशोक्ता । एते सर्वे फलमार्गीया:। बाजसने य्युक्तास्तु साधनमागींया इति 
नानुपपत्तिः काचित्‌ ॥३।४।४७॥ 
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मौनवदितरेषामप्युपदेशात्‌ ॥३।४।४८॥ 


कि च संन्यासिन आवश्यक ये धर्मास्ततोधिकास्ते गृहिणः सिध्यन्तीत्यतोपि हेतास्तेनोपसंहारः 
कृत इत्याशयेनाह। मौनवदित्यादि । मौनपदमनीहानिलयामादि ्रिदणिधर्मोपलक्षकम्‌ । यथा 
वागिनद्रियमात्रदेहमात्रचित्तमात्रनियामकास्ते धर्मा उक्ता न्यासिनस्तथेतेरेषाम ्रीन्द्रियनियामकानां 
धर्माणामात्मनि सर्वेन्द्रियाणि संप्रतिष्ठाप्येति श्रुत्या गृहिण उपदिशयन्त इति युक्तो गृहिणोपसंहार 
इत्यर्थ:। तत्र नियमनमात्रम्‌ | अत्र तु भगवति बिनियोगादाधिक्यमिति भाव: | वस्तुतस्तु 
केवलनियमनस्याप्रयोजकत्वात्तत्रापि भगवति विनियोग एव तात्पर्यमिति ब्नेयम्‌ ॥३।४।४८॥ 

अनाविष्करु्वज्नन्वयात्‌ ॥३।४।४९॥ | 
ननु भगवति सर्वेन्द्रियविनियोगाद्‌ गृहिणोपसंहार इति न युज्यते । शुचौ देशे 
स्वाध्यायमधीयान: (छां.८।१५।१) इत्यादिकर्ममार्गीयसाधनश्रुतेरित्याराङ्कय तत्तात्पर्यमाह। 
अनाविष्कुर्वन्निति । भगवद्धावस्य रसात्मकत्वेन गुपस्यैवाभिवरृद्धिस्वभावकत्वादाधमधमैरेव 
लोके स्वं भगवद्धावमनाविष्कुर्वन्‌ भजेतेत्येतदाशयेन ते धर्मा उक्ता:। गोपने मुख्य 
हेतुमाहान्वयादिति | यतो भगवता समन्वयं संबन्ध प्राप्य वर्ततेतो हेतोस्तथा। अत्र ल्यब्लोपे 
पञ्चमी । एतेन यावदन्तःकरणे साक्षात्प्रमो: प्राकट्यं नास्ति तावदेव बहिराविष्करणं भवति । 
प्राकस्ये तु न तथा संभवतीति ज्ञापितम्‌ ॥३।४।४९॥ 

ऐहिकमप्रस्तुतप्रतिबन्धे तद्दर्शनात्‌ ॥३।४।५०॥ 


वैदिककर्मकरणे तात्पर्युमुक्तता लौकिकस्यानावश्यकत्वेपि तत्समयमाह । प्रस्तुत प्रभुभजनं 
तत्प्रतिबन्धासंभव एवैहिकं कर्म कार्यम्‌ । नन्वैहिकं कर्मास्तु मा वा | 
. अतस्तत्समयोक्तिवर्येर्थेत्याशड्रयाह । . प्रस्तुतं प्रभुभजनं तहर्शनादिति । 
आचार्यकुलादित्युपक्रम्याग्रे पठयते । धार्मिकान्‌ विदधदिति । अतो धार्मिकपुत्रविधानमैहिक 
कर्म श्रुती दश्यतेतस्तत्समयोक्तिरावश्यकी । अन्यथा श्रुतावुक्तमस्तीति प्रस्तुतबाधेपि तत्करणे 
फलप्रतिबन्धः स्यादिति भावः ॥३।४।५०।।८॥ 
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९ एवं मुक्तिफलानियम इत्यधिकरणम्‌ । 

एवं मुक्तिफलानियमस्तदवस्थावधृतेस्तदवस्थावधृते: ॥ ३ ।8 ।५१ | 
ननु - तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येथ संपत्स्ये (छां.६।१४।२) इति श्रुतौ मुक्तयनन्तरं 
ब्रह्मसंपत्ति: श्रूयते। सा तु पुरुषोत्तमसंगे लीलारसानुभवातिरिक्ता वक्तुमशक्या । 
मुक्तोपसृप्यव्यपदेशात्‌ । मुक्तानामपि सिद्धानां नारायणपरायणः । सुदुर्लभः प्रशान्तामा 
कोटिष्वपि महामुने (भा.६।१४।५) इति स्मृतेश्च । मुक्तेः फलं भक्तिरसानुभव एव । एवं 
सत्युक्तगृहिणस्तत्फलं भवति न वेति संशये निर्णयमाह। एवंभूतस्योक्तरूपस्य मुक्तस्य 
मुक्तेयत्फल भक्तिरसानुभवस्तस्यानियमस्तस्य भगवदिच्छाधीनत्वात्‌ । साधनाग्राप्यत्वात्‌ । अत 
एवं - मुक्तिं ददाति कर्हिचित्स्म न भक्तियोगम्‌ । (भा.५।३।१९) इति झुकवाक्यम्‌। 
अत्रत्सर्गिकहेतुमाह । तदवस्थेति | न स पुरावर्तते निर्धार: क्रियते । यद्यप्येवं 
मक्तिफलाभावनियम एवायाति न तु तदनियमस्तथापि - तस्य तावदेव चिरं (छां.६।१४।२) 
इत्यादिप्रमागैर्न स पुरावर्तते (छां.८।१५।१) इति श्रुत्या समं विरोधामावायीत्सर्गिकी ` 
तदवस्था। तत्करं तु कस्यचिदित्यनुग्रहेण पुष्टी प्रवेशाने भवतीति स्वाभिप्रायं प्रकटीकुर्वता 
बादरायणेन अनियम (अ.सू(३।३।३१) इत्युक्तम्‌ । एवं सति - न स पुरावर्तते 
(छा.८।१५।१) इति श्रुतिः प्रपञ्चे पुनरावृत्तिं निषेधति न तु तदतीतपीति ज्ञेयम्‌ । 
समासिज्ञापनायावरत्तिः । अथवा श्रुतौ तदस्थावधृतेहेतोरस्माकमपि तदवस्थावधृतिर्यतोत 
फलानियमश्चयोपीत्यर्थः। एवं सति मुक्तिपर्यन्तं साधनं भगवद्वाव इति निर्णय 
सपन्नः॥३।४।५१॥१॥ 


इति श्रीवेदव्यासमतवर्तिश्रीबछ्भाचार्यविरचिते ब्रह्मसूत्राणुंभाष्ये तृतीयाध्यायस्य 
चतुर्थः पाद: ॥३ 19 ॥ 
तृतीयोध्याय: समाप्त: ॥ 
१ 4 कु कु 
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तृतीय अध्याय का चतुर्थ पाद प्रारम्भ 


पुरुषार्थोतः शब्दादि व्यधिकरण 


उपासनाओं के भेद होने पर भी उपास्य पदार्थ अभिन्न एक-होने से दूसरी शाखाओं में रहने 
वाले धर्मों का उपसंहार योग्य है इस प्रकार-पूर्व-तृतीय-पाद में बताया गया, इसलिये तृतीय पाद 
के न्यायानुसार उत्तर काण्ड में प्रतिपाद्य, ब्रह्म जिस का फल है वे सर्वात्मभाव में भी पूर्व काण्ड में 
प्रतिपादित कर्मों का उपसंहार प्राप्त होता है, इसका अब इस चतुर्थ पाद में विचार किया जाता है। 


कर्मो का उपसंहार करना इस विधि पक्ष में कर्म सहित यह सर्वात्म भाव फल साधता है 
इस प्रकार सिद्ध होता है। जब कर्मो का उपसंहार नहीं करना इस निषेध पक्ष में केवल 
सर्वात्मभाव फल साधक बनता है, इसलिये यह निषेध पक्ष ही सिद्धान्त है इस प्रकार सूत्रकार 
“पुरुषार्थ: ' इत्यादि सूत्र में कहते हैं । सिद्धान्त जानने में आये तब ही पूर्व पक्ष संभव हो इसलिये ' 
आरम्भ में सूत्रकार सिद्धान्त ही कहते हैं। (सामान्य रीति से अधिकरण में प्रथम पूर्वपक्ष होता है 
और पश्चात्‌ सिद्धान्त होता है, जन इस अधिकरण में प्रथम सिद्धान्त है और पीछे पूर्व पक्ष है, इस 
तरह होने का कारण भाष्यकार ने यहाँ समझाया है।) 


पुरुषार्थोऽतः शब्दादिति बादरायणः ।३/४/१। 


सर्वात्मभाव से ही पुरुषार्थ सिद्ध होता है, “नायमात्मा' इत्यादि श्रुति है उससे अथवा 
* अतः परं नान्यदणीयसम्‌' इस श्रुति में अतः ' पद है उससे पुरुषार्थ भगवान्‌ ही है, इस प्रकार 
बादरायण का मत है। 

' अतः' केवल सर्वात्मभाव से ही 'पुरुषार्थ' भगवान्‌ सिद्ध होते हैं किससे ? ' शब्दातू' 
श्रुतिवाक्य है उससे ये श्रुति इस प्रकार है - “यह परमात्मा प्रवचन से नहीं' मिलता है। (कठ. 
उ. २/२३) इस प्रकार आरम्भ करके “जिसका यह परमात्मा वरण करता है' (कठ. उ. २/२३) 
इत्यादि। ब्रह्म को जानने वाला पर को प्राप्त करता है। तै. २/१ इत्यादि, इस परमात्मा को इस 
प्रकार जानने वाला अमृत होता है। (नृसिंह पूर्व ता. उ. १/६) और सनत्कुमार और नारद के 
संवाद में “जहाँ यह दूसरे को देखता नहीं ' (छा. उ. ७/२४/१) इत्यादि छान्दोग्य श्रुति है।इन सभी 
श्रुतियो में पहले बताये प्रकार से केवल जो भगवद्‌ भाव फल साधक है ऐसा सुना जाता है। 
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इसलिये केवल भगवद्‌ भाव ही भगवद्‌ रूप पुरुषार्थ सिद्ध करता है। इस सूत्र में 'फलमत 
उपपत्ते: ' (ब्र.सू. ३/२/३८) इस सूत्र की तरह “उपपत्तेः ' इस प्रकार उपपत्ति युक्ति हेतु को तरह 
नहीं कहते, श्रुति पद भी न कहते, इसमें जो 'शब्द' पद सूत्रकार ने कहा उससे श्रुति रूप इस 
प्रकार सर्व ही प्रमाण शब्द हेतु है इस प्रकार व्यास का अभिप्राय है ऐसा ज्ञात होता है इसलिये, 
गोपियों, गायों, पक्षियों, मृगों और जो लोक, नाग, सिद्ध केवल भाव से ही मुझको शी ब्र प्राप्त होते 
हैं, जो प्रयत्न करने वाले मनुष्य भी योग से, सांख्य से, दान से, व्रत से, तप से, यज्ञ से, व्याख्या 
से, स्वाध्याय से और संन्यास से प्राप्त नहीं करे (भाग. १/१२/८/९) इत्यादि रुप स्मृति का भी 
संग्रह होता है इसलिये मालुम पड़ता है कि श्रुति आदि प्रमाण मानने वालों को यही वस्तु अभिमत 
है। इससे विरुद्ध मानने वालों के मत इससे दूसरे हैं इसलिये श्रुत्यादि से विरुद्ध कहने वालों का 
मत अप्रामाणिक है इसलिये सूत्रकार ने इस सूत्र में अपना नाम 'बादरायण' रखा है कारण कि 
बादरायण अपने वेद का विभाग करने वाले होने से ये स्वयं ही प्रमाणभूत शब्द, वेद, ऊपर ही 
आग्रह रखते हैं। 


“पुरुषार्थ' पद का तात्पर्य समझाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि और वैदिक सिद्धान्त में 
भगवान्‌ का स्वरूप ही स्वतंत्र होने से, भगवत्स्वरूप को प्राप्त हुए को मुक्ति की इच्छा होती नहीं, 
इस प्रकार का कथन होने से और 'मुत्कोपसृप्यव्यपदेशात्‌' (ब्र.सू. १/३/२) इस सूत्र से सिद्ध 
होता है कि मुक्ति यह परम पुरुषार्थ नहीं, उससे ही यह मुक्ति भले दूसरी, मर्यादा मार्गीय कर्म 
ज्ञान और विहित भक्ति जैसे, साधनों से सिद्ध होती है, वास्तविक रीति से तो पुरुषोत्तम की प्राप्त 
रूप जो पुरुषार्थ है वे तो सर्वात्म भाव से ही सिद्ध होते है इस प्रकार बताने वाले सूत्र में “फल' 
पद नहीं कहते 'पुरुषार्थ' पद कहा गया है। 


(अब भाष्यकार ' पुरुषार्थ इत्यादि का दूसरा अर्थ कहते हैं। सूत्र में “पुरुषार्थ' पद रखा 
गया है इस कारण इस सूत्र का दूसरा अर्थ भी व्यास को अभिमत है। इस दूसरे अर्थ का विचार 
करने पर * अत: शब्दात्‌' इनके दो अर्थ होते है, इसलिये यह श्लिष्ट प्रयोग है, इसलिये पुरुषार्थ 
भगवान्‌ है, क्यों? अतः शब्दात्‌, अत: पदवाली श्रुति है इस कारण यह अर्थ है। तैत्तिरीय 
उपनिषद्‌ में नीचे की तरह पाठ है । इसके करते दूसरा अधिक अणु, सूक्ष्म, तत्त्व नहीं, जो वास्तव 
में पर से पर है। महान्‌ से महान्‌ है, जो एक अव्यक्त अनंत रूप विश्वपुराण और तमस्‌ से पर दै! 
(महा नारा उ. १/५) ) 
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| 
शेषत्वात्पुरुषार्थवादो यथान्येष्विति जैमिनि: ।३॥४॥२ 


विष्णु-पुरुष, भगवान्‌ कर्म का अंग है इसलिये उपनिषदों में वर्णन किया गया भगवान्‌ 
का स्वरूप यज्ञ के अंगभूत, पुरुष का माहात्म्य दर्शाने वाला अर्थवाद है, जिस प्रकार संस्कार और 
कर्म में अर्थवाद होता है उस प्रकार, इस प्रकार जैमिनि का मत है । 


अब इस विषय में मीमांसक पूर्व पक्षी सामने आता है । (सूत्र ३१/२/७ में जैमिनिका मत 
है सूत्र 8 में बादरायण का सिद्धान्त है विष्णु को उद्देश्यकर याग किया जाता है उससे विष्णु के 
इस याग का, कर्म का, अंग बनता है, इसलिये विष्णु के स्वरूप को प्राप्त करके जो याग किया 
जाता है तो यह याग अधिक फल देता है । इस कारण से उपनिषदों में विष्णु का-पुरुष का भगवान्‌ 
का माहात्म्य कहा गया है। इसलिये इसके वर्णन में अर्थवाद रूप है (विधि रूप नहीं) यहाँ 
सूत्रकार जैमिनि की दृष्टि से यह दृष्टान्त देते हैं “यथान्येषु'' अन्येषु ' द्रव्य संस्कार और कर्म में जिस 
प्रकार अर्थवाद होता है उस प्रकार इस भगवत्स्वरूप का वर्णन भी अर्थवाद है, द्रव्य का अर्थवाद 
इस प्रकार है, जो यजमान की जुहू इस नाम का एक यज्ञ पात्र - पर्ण की (पलाश की ) बनी होती 
है वह अपनी अपकीर्ति का श्रवण नहीं करता (तै.सं. ३/५/७/२) (जुहू पलाश की बनी होती 
है और पलाश-ढाक यह द्रव्य है । इसलिये इस द्रव्य का उदाहरण है।) अब चक्षु के अंजन रूपी 
संस्कार का उदाहरण इस प्रकार है। (जब यजमान चक्षु को अंजन से आंजता है तब यह अपने 
शत्रु के चक्षु का नाश करता है । अब कर्म का उदाहरण देने में आता है ' जो प्रयाज और अनुयाज 
किया जाता है वह यज्ञ का कवच किया जाता है, इससे यजमान का कवच किया जाता है। 
जिससे शत्रु का नाश होता है (तै.सं. २/१/५) दर्शपूर्ण मास यज्ञ में प्रधान याग के पहले जो पांच 
होम किये जाते हैं वे प्रयाज कहलाते हैं और प्रधान याग के पश्चात्‌ जो तीन होम किये जाते हैं वे 
अनुयाज कहलाते हैं। आरम्भ और अन्त में यह होम करने से यज्ञ और यजमान का रक्षण होता 
है। इस प्रकार की फल श्रुति अर्थवाद है।' (द्रव्य संस्कार कर्मसु परार्थत्वात्फल श्रुति रर्थवाद 
स्यात्‌) (जैमिनि सूत्र ४/३/१) इस प्रकार उपनिषदों में आया भगवान्‌ का वर्णन यज्ञ के अंगभूत 
विष्णु भगवान्‌ का माहात्म्य दर्शाने वाला होने से अर्थवाद है। 


आचारदर्शनात्‌ ३ ।४।३। 
` वसिष्ठ जैसे ब्रह्मवादी अग्निहोत्रादि करते हैं इस तरह दिखाई पड़ता है इसलिये ज्ञान कर्म 


को साथ में विरोध नहीं । 
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शंका अरे, इस परमात्मा को ही जानकर यह मुनि होता है । इस परमात्मा रूपी लोक 
को ही इच्छा रखते हुए मुमुक्षु सर्व कर्मा का त्याग करते हैं ।' (बृ. उ. ४/४/२२) और इसके आगे 
“यह पुत्र वासना से द्रव्य वासना से और लोक वासना से व्युत्थान करके इनका त्याग करके- 
भिक्षा के लिये भ्रमण करते थे' (ब्र.उ. ४/४/२२) इस प्रकार की श्रुति कहती है कि भगवान्‌ के 
ज्ञान वाले पुरुष सर्व का त्याग करता है, इसलिये तुम जो सिद्धान्त कहते हो वह ज्ञान और कर्म 
का योग ठीक नहीं। 


समाधान- इस प्रकार शंका होने पर जैमिनि उत्तर देते हैं, वसिष्ठादि ब्रह्मविद्‌ भी अग्निहोत्रादि 
कर्म करते हैं इस प्रकार जैमिनि देखते हैं और ये ऋषियों के आचार को प्रमाण-भूत मानते हैं 
इसलिये जैमिनि के मत का (पूर्व सूत्र में) अनुवाद करके व्यास ने इस सूत्र में जैमिनि आदि के 
ज्ञान और कर्म के संयोग के आचार को भी अनुवाद किया है । जो ब्रह्म वेत्ताओं को घर कर्म आदि 
का त्याग आवश्यक हो तो वह जैमिनि जनक आदि गृहस्थाश्रम नहीं हो ऐसा भाव है। पूर्व पक्षी 
द्वारा बतायी गई त्याग बताने वाली बृहदारण्यक श्रुति तो कर्म करने के लिये अशक्त हो उनको 
त्याग करना चाहिये। इस प्रकार कहते हैं। 


तच्छुतेः ।३/४/४। 
ब्रह्मवेत्ता जनक कर्म करते थे यह दर्शाने वाली श्रुति है इसलिये कर्म को ज्ञान का बाध 
नहीं । 
“लोक' को वासनाओं का त्याग करके “बृ. ४/४/२२' इस श्रुति के आधार से इस प्रकार नहीं 
कहा जा सकता कि लोक संग्रह के लिये कर्म किया जाता है कारण कि ब्रह्म वेत्ता कर्म करते हैं इस 
प्रकार निरुपण करने वाली श्रुति है। ऐसा अर्थ है। यह श्रुति इस प्रकार है "विदेह देश का जनक 


राजा बहुत दक्षिणा वाले यज्ञ करता था! (बृ. उ. ३/११) इस लिये अकेले ज्ञान से ही अर्थ सिद्ध होता 
हो फिर भी पीछे ज्ञानी पुरुष की श्रम साध्य कर्म में प्रवृत्ति नहीं होती ऐसा भाव है। 


समन्वारम्भणात्‌।३/४/५ 


ज्ञान और कर्म ये दो मिलकर फल उत्पन्न करते हैं इसलिये कर्म को ज्ञान की बाधा नहीं । 

विद्या और कर्म आत्मा के पीछे जाते हैं और फल उत्पन्न करते हैं (बू. उ. ४/४/२ ) यह श्रुति विद्या 

और कर्म ये दो मिलकर फल उत्पन्न करती है ऐसा दर्शाती है। ज्ञान स्वतंत्र रीति से फल देता है 

इस प्रकार नहीं दर्शाती है। ः 
<304> 
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तद्रतोविधानात्‌ ।३/४/६। 


ब्रह्मवेता को ही यज्ञ में ब्रह्मा के पद पर चयन करने का विधान है उससे ज्ञान कर्म का 
अधिकार ही देने वाले हैं। 


'ब्रह्मिष्ठ ब्रह्मा है। दर्शपूर्णमास यज्ञ में ब्रह्मिष्ठ का ब्रह्मा के पद पर यजमान वरण चयन 
करता है।' (आप. श्रौत ३/१८/१) इस कल्प सूत्र की ब्रह्म को जानने वाले का ब्रह्मा के समान 
वरण होता है । ऐसा विधान करते हैं, इसलिये ब्रह्म ज्ञान आर्त्विज्य - ऋत्विक कर्म का अधिकार 
संपादन करने वाली हैं । इसलिये ब्रह्म ज्ञान कर्म का अंग ही है। 


नियमाच्च।३/४/७। 
और जीवन पर्यन्त अग्निहोत्र करने का नियम है इसलिये कर्म श्रुति को अभिमत है। 


शंका-अरे, जिस दिन से ही मनुष्य को वैराग्य आवे उसी ही दिन से उसे त्याग करना 
अथवा गृहस्था श्रम में से संन्यास लेना, अथवा वान प्रस्थाश्रम में से सन्यास लेना। (जाबाल 
उ.४) इत्यादि श्रुतियों के कारण (कर्म विशेष का) विशिष्ट विधान नहीं होने से, कर्म और इसके 
त्याग का ऐच्छिक विकल्प है इसलिये ज्ञान और बीच में अंगागिभाव (ज्ञान अंगी और कर्म अंग 
ऐसा भाव) नहीं। 


समाधान-इस प्रकार शंका होने पर जैमिनि उत्तर देते है “नियमाच्च' जो दुष्ट ब्राह्मण को 
सोम पीने की इच्छा हो तो उसको अश्नि देवताओं के उद्देश्य से ललाट तेजस्वी और शरीर धूवें 
जैसा हो उस तरह के पशु का आलंभन करना' (ते.उ. २/१/१०) जिसको तीन पुरुषों तक स्वयं, 
पिता और पितामह इन तीन पुरुषों तक सोमपान नहीं किया उसको इन्द्र और अग्नि को उद्देश्य 
कर पुन: त्याग किये वृषभ का आलंभन करना, जो ब्राह्मण होकर तीन पीढ़ी तक सोमपान नहीं 
करता उसका सोमपान विच्छिन्न-टूटा हुआ हो जाता है (तै.सं. २/१/५) जीवे तब तक मनुष्य को 
अग्निहोत्र करना चाहिये । (ब.ब्रा) इत्यादि श्रुतियों के अनुसार जिस प्रकार करने का नियम का 
श्रवण होता है उसी तरह कर्म त्याग के नियम सुने नहीं जाते हैं, इसलिये कर्म करने का और 
इसके त्याग का विकल्प ऐच्छिक है, इसलिये ज्ञान और कर्म के बीच शेष शेषिभाव-अंगागि भाव 
नहीं है । इस प्रकार जो पूर्व पक्षियों ने कहा वह ठीक नहीं है । सूत्र में आने से शास्त्र में निश्चित 
किये कर्म का त्याग करना ठीक नहीं है । मोह से जो इस प्रकार कर्म का त्याग किया जावे तो यह 
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त्याग तामस कहलाता है । (गीता १८/७) इस स्मृति का संग्रह होता है (सूत्र २/७) में जैमिनि 
का अभिप्राय दर्शाया गया है, सूत्र (८ में बादरायण आचार्य का सिद्धान्त बताया गया है ।) 


अधिकोपदेशात्तु बादरायणस्यैवं तदृदर्शनात्‌ । ३/४/८। 


किन्तु भगवान्‌ सर्व से अधिक है ऐसा श्रुति में कथन है इसलिये सूत्र २/७ में बताया 
जैमिनि का मत योग्य नहीं, भगवान्‌ भक्तिमार्ग और सर्वात्म भाव (ये तीन) कर्म आदि से अधिक 
है इस प्रकार का अनुभव बादरायण को हुआ है। 


पुत्र त्रिलोक आदि की वासनाओं के त्याग का और कर्म के त्याग का जो विधान है वह 
तो अशक्त पुरुषों के लिये है ऐसा कहा गया है (३/४/३) के भाष्य में इस प्रकार ब्रह्म ज्ञान कर्म 
का अंग बनते ही सूत्रकार इस सूत्र में सिद्धान्त के अनुसार उत्तर देते हैं ' अधिकोपदेशात्‌ ' इत्यादि । 
“तु' शब्द पूर्वपक्ष का निरास करता है। 'शेषत्वात्पुरुषार्थवाद: ' (ब्र.सू. ३/४/२) इस प्रकार जो 
कहा गया है वह ठीक नहीं है क्यों ? 'अधिकोपदेशात्‌' भगवान्‌ कर्म अधिक करते हैं जिस तरह 
ब्रह्म के कर्म के साथ समानता भी नहीं कही जा सकती है वहाँ ब्रह्म का अंग बनता है यह बात 
तो दूर रही, कारण कि ईश्वर कर्म अधिक करता है इस प्रकार श्रुति में कहा गया है । यह इस प्रकार 
है। यह परमात्मा सभी को वश में रखने वाला, सभी का नियामक, सभी का अधिपति है, जो 
कुछ यह है उसका प्रशासन करने वाला है । यह श्रेष्ठ समस्त कर्म से वृद्धि प्राप्त नहीं करता है उसी 
भाँति बुरे कर्म से हलका होता नहीं, (बृ. उ. ४/४/२२) इस प्रकार आरम्भ करके आगे श्रुति में 
पाठ है कि ' ब्राह्मणों ने जो इस परमात्मा को वेदानुवचन द्वारा तप द्वारा और नाश नहीं हो उस 
प्रकार के यज्ञ द्वारा जानने की इच्छा रखने वाले त्यागी जन सर्व का त्याग करते हैं । ( ब्‌. उ. ४/ 
३/२२) इत्यादि । जब इस प्रकार कर्म भगवान्‌ के ज्ञान का अंग बनता है । तब यह ब्रह्म ज्ञान यज्ञ 
का अंग किस भाँति हो ? किन्तु यज्ञ ब्रह्मज्ञान का ही अंग बनता है। इस हेतु से ' विष्णुको 
उद्देश्यकर यज्ञ किया जाता है उससे यह इज्य विष्णु का अंग बनता है ऐसा जो पूर्व पक्षी ने कहा 
था उसका उत्तर देने में आ गया ऐसा जानना “विष्णु भगवान्‌ यज्ञ के देवता होने से इनका ज्ञान 
यज्ञ से पहले होना आवश्यक है । इसलिये भगवान्‌ का ज्ञान यज्ञ का पूर्व अंग बनता है, इसलिये 
भगवान्‌ के ज्ञान से विशिष्ट हुआ यज्ञ ब्रह्मा के ज्ञान का साधन बनता है, इसलिये विष्णु भगवान्‌ 
कर्म का अंग नहीं बनते। याग' करने के पहले विष्णु भगवान्‌ के विषय का ज्ञान सामान्य था 
याग करने पर यह ज्ञान भगवान्‌ का विशेष हुआ इस प्रकार भगवान्‌ के विषय का ज्ञान बढ़ने के 
“ 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


पश्चात्‌ जो पुन: यज्ञ किया जावे तो कर्म का पूरा फल मिलता है, इसलिये 'इज्य-जिस को 
उद्देश्यकर वह याग करना है।) वह विष्णु भगवान्‌ कर्म का अंग नहीं बनते है ऐसा नहीं, इस 
प्रकार शंका नहीं करनी चाहिए कारण कि “यह परमात्मा को जानकर मुनि बनता है । परमात्मा 
के इस लोक में मिलने की इच्छा रखने वाले त्यागी जन सर्व का त्याग करते हैं। (बृ. उ. ४/४/ 
२२) इस श्रुति के अनुसार ब्रह्म ज्ञान गृहस्थाश्रम का विरोध होने से याग करना संभव नहीं। 
इसलिये ब्रह्म कर्म का अंग नहीं बन सकता है। अच्छे और बुरे कर्मो के फल का सम्बन्ध बिना 
का जो पदार्थ-भगवान्‌ है वे यज्ञ करने वाले बनकर कर्म का अंग बनते हैं यह ठीक नहीं है। (कर्म 
को करने वाला कर्म का अंग बनता है यह नियम है । इसलिये जीवात्मा ही कर्म का अंग बनता 
है, ब्रह्म नहीं, इस प्रकार सिद्ध होता है। (जीवात्मा और परमात्मा इन दोनों में वास्तव में अभेद 
होने से जीवात्मा कर्म का अंग नहीं बन सकता है। इस प्रकार नहीं कहना, कारण कि पूर्व पक्षी 
मानते हैं उस प्रकार, वास्तव में अभेद के लिये जीव भी ऊपर कही श्रुतियो के लिये कर्मका शेष, 
अंग बनता है इस मत का खण्डन पहले ' अंशो नानाव्यपदेशात्‌' (ब्र.सू. २/३/४३) इस सूत्र में 
किया गया है, इसलिये वास्तव में अभेद स्वीकार करके जो पूर्व पक्ष करने में आते हैँ वे पूर्व पक्ष 
ही है, इसलिये अधिक कहने की आवश्यकता नहीं है। 


कर्म से प्रजा से उस पार गुहा में मनुष्य यह अमृतत्व नहीं करता, कितने ही ने त्याग से 
अमृतत्व प्राप्त किया, स्वर्ग के उस पार गुहा में रहा यह अमृतत्व प्रकाशित होता है जिसको यति 
जन प्राप्त करते हें । (महानारायण उ. १२/१४) यह श्रुति कहती है कि कर्म प्रजा और धन से मोक्ष 
नहीं मिलता, परन्तु त्याग से मोक्ष मिलता है । त्याग करने का दूसरा कोई पदार्थ श्रुति में नहीं कहा 
गया है, इसलिये जो कर्म आदि समीप ही बताये गये हैं। उसी तरह का त्याग-श्रुति को अभिप्रेत 
है। (अब भाष्यकार भक्तिभाव का फल कहते हैं) भगवान्‌ मुक्त जीवों से ही प्राप्त करने योग्य 
है इस लिये (ब्र.सू. १/३/२) शास्त्रों में बताये गये साधनों से मनुष्य मुक्त होकर स्वर्ग की उस 
पार रहता है फिर भी भक्ति के कारण जो तत्व गुहा में प्रकाश करता है, “जिससे दूसरा अधिक 
नहीं (महानारा उ. १२/१३/२) इत्यादि प्रकार से श्रुति में पहले आरम्भ हुए हैं इसलिये यह तत्त्व 
पुरुषोत्तम का स्वरूप है। यति विरह-भाव से भगवान्‌ बिना रहने में अशक्त बने भक्त, भगवान्‌ 
को प्राप्त करने के लिये प्रयत्न करते हुए इस तत्त्व में प्रवेश करते हैं । इस प्रकार इस श्रुति में भक्ति 
मार्गीयों का फल बताया गया है। आगे इस उपनिषद्‌ में (वेदान्त के विज्ञान से (महानारा. १२/ 
१५) इस ऋचा में ज्ञानमार्गीयो का फल कहा गया है । जो इस प्रकार व्यवस्था मानने में नहीं आये 
तो पुनरुक्ति का दोष आ जाता है। इस तरह कर्म और ज्ञान से भक्ति मार्ग अधिक है और भक्ति 
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स मिल सके उस तरह के' पुरुषोत्तम का श्रुति में प्रतिपादन करने में आया है । इसलिये केवल 
श्रुति ही को प्रमाण मानने वाले बादरायण का मत भी ' एवम्‌' जैमिनी के मत से अधिक हे ऐसा 
अर्थ है।इस प्रकार दूसरों के मत का खण्डन करके शिष्य का विश्वास प्राप्त करने के लिये अपने 
अनुभव का प्रमाण देते हें । भगवान्‌ और भक्ति मार्ग पहले बताये प्रकार से अधिक है ऐसा अनुभव 
बादरायण को हुआ है। इसलिये श्रुतियाँ असंसारी आत्मा को-परमात्मा को शरीर आत्मा से 
अधिक दर्शाते हैं इस तरह कितनेक जो (शंकराचार्य व्याख्यान करते हैं यह ठीक नहीं है, कारण 
कि इस व्याख्यान को स्वीकार करने से सूत्र में आया पद व्यर्थ हो जाता है । जैमिनि के मत का 
खण्डन किये बिना उनके मतसे अपना (बादरायण का) मत अधिक है इतना ही कहने से इस 
प्रकार सूचन होता है कि निष्फल कर्म चित्त को शुद्ध करने वाला है, उससे यह परम्परा से ज्ञान 
मार्ग के लिये उपयोगी है ऐसा स्वीकार करने में पुष्टिमार्ग में तो यह भी नहीं, कारण कि जो योग 
से नहीं मिले (भाग. ११/१२) यह इस प्रकार वाक्य है, इस प्रकार होने से ब्रह्म में कर्म शेषत्व 
की कर्म के बनने को गंध भी कहाँ से हो सके इस प्रकार का भाव है। 


तुल्यं दर्शनम्‌ ।३/४/९ | 


जिस प्रकार जनक आदि ब्रह्म ज्ञानी कर्म करते हुए दिखायी पड़ते हैं उसी तरह शुक आदि 
ब्रह्मज्ञानी कर्म का त्याग करते दिखायी पड़ते हैं । इस प्रकार आचार तुल्य होने से ज्ञान कर्म का 
अंग नहीं बनता है। 


तीसरे सूत्र में जैमिनी की दृष्टि से जो कहा गया है कि वसिष्ठ आदि ब्रह्मविद्‌ भी 
अग्निहोत्री कर्म करते दिखायी पड़ते हैं, इसलिये ब्रह्म कर्म का अंग बनता है यह योग्य नहीं है, 
कारण कि कर्म त्याग भी इसी तरह आते हैं। शुक, तृतीय जन्म वाला भरत और ऋषभ जैसे 
आचार्य कर्म का त्याग करते हैं ऐसा भी आता है, इसलिये इस तरह के भावों से ज्ञात होता है कि 
जो ब्रह्म का ज्ञान रखने वाले शुक आदि आचार्य कर्म का त्याग करते हैं तो ये ब्रह्म कर्म का अंग 
बनते हैं, इस प्रकार शंका करना भी अशक्य है । इसलिये कर्म करने में जो अशक्त है उनके लिये 
कर्म का त्याग करना विधि है, इस मत का खण्डन हो गया, कारण कि कर्म का त्याग करने वाला 
शुक आदि अशक्त नहीं। 


असार्वत्रिकी।३/४/१०॥ 


सर्व ब्रह्म वेत्ता कर्म करते है इस प्रकार श्रुति में निरुपण नहीं इसलिये कर्म का त्याग करना 
यह पक्ष अधिक ठीक है। | 
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श्री ब्रह्वा सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग | 
शंका- अरे, “विदेह देश का राजा जनक याग करता था' (बृ. उ१. ३/१/१) इस श्रुति के 


आधार से कर्म करने का आधार बताने वाली श्रुति कर्म का त्याग दर्शाने वाली श्रुति से अधिक 
बलवान्‌ है। १ 


समाधान- इस प्रकार शंका होने पर सूत्रकार इस सूत्र में उत्तर देते हँ । सभी ब्रह्म॑वेत्ता कर्म 
करते हैं इस प्रकार जो श्रुति निरुपण करती हो तो तुम कहते हो उस प्रकार बने, परन्तु ऐसा नहीं, 
कारण कि कर्म करना इस प्रकार कहने वाली श्रुति सभी ब्रह्म वेत्ताओं के विषय में दिखायी नहीं 
पड़ती, जिस प्रकार 'इस परम तत्त्व को जानने वाले कावशेय ऋषियों ने कहा' हमको किसलिये 
अध्ययन करना ? हमको किस लिये यज्ञ करना ? (औ.आर. ३/२/६) इस परम तत्त्व को जानने 
वाले पूर्व पुरुषों ने अग्नि होत्र नहीं किया, (कौशी उ. २/४) यह जो आत्मा को जानते है, ब्राह्मण 
पुत्र को वासना में से और लोक की वासना में से मुक्त होकर भिक्षा के लिये फिरता है (बृ. उ. ३/ 
५/१) अरे मैत्रेयी ! इतना ही वास्तव में अमृतत्व है। इस प्रकार कहकर याज्ञवक्य संन्यासी बनकर 
चले गये। (बृ. उ. ४/५/१५) इत्यादि बहुत सी श्रुतियां ब्रह्म को जानने वालों के विषय में कर्म के 
त्याग का ही अनुवाद करती है, इसलिये कर्म का त्याग करना यह पक्ष ही बलवान्‌ है। 


विभागः शतवत्‌ 1३1४1११ | 


अधिकार की तरह कर्म करना और कर्म का त्याग करना ऐसा विभाग है, जिस प्रकार 
अधिकार की तरह तैत्तिरीय श्रुति में शत गुणित-सौगुना आनन्द बताया गया है। 


शंका- अरे सभी एक समान रीति से ब्रह्मवेत्ता है, फिर भी कितने ही ब्रह्म वेता कर्म करते 
हैं और कितने ही कर्म का त्याग करते हैं, इस प्रकार का विभाग क्यों ? 


समाधान-इस प्रकार शंका होने पर सूत्रकार इस सूत्र में विभाग का कारण कहते हैं “अन्य 
प्राणी इसी आनन्द की मात्रा के ऊपर जीवित हैं।' (बृ. उ.४/२/३२) इस श्रुति के अनुसार मनुष्य _ 
के आनन्द से आरम्भ कर ब्रह्म के आनन्द तक जो आनन्द माना गया है वे सभी आनन्द पुरुषोत्तम 
के आनन्द का रूप ही है। इस प्रकार होने से भगवान्‌ ने जिसको जितने आनन्द का दान किया हो 
उतने ही आनन्द का निरुपण करने वाली श्रुति में अधिकार भेद से आनन्द का दान होता है इस प्रकार 
बताने के लिये सौ-सौ की गणना वाले आनन्द का निरुपण किया, उससे ही पुरुष के आयुष्य की 
संख्या (सौ वर्ष) के समान संख्या से ही आनन्द का उत्कर्ष-अधिकत्व कहा गया है, उससे पुरुष 
के धर्म अधिकार का ही उत्कर्ष सूचित होता है, वे इस प्रकार अपने चलते विषय में (दार्टान्तिक में) ` 
रफ | 
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भी प्रभु बिना के अन्य सभी भावों के अभाव के तारतम्य की तरह भगवद्‌ भाव का तारतम्य होता 
है, उससे भगवान्‌ के अनुग्रह का उत्कर्ष होता है वह कर्म का त्याग करने का होता है और भगवान्‌ 
के अनुग्रह का उत्कर्ष नहीं हो तो कर्म का त्याग करने का नहीं होता है। 


अध्ययनमात्रवत्‌ ३/४/१२। 
अकेले वेदाध्ययन वाले को कर्म का.अधिकार होता है, ब्रह्म वेत्ता को नहीं । 


“तद्रतो विधानात्‌' (ब्र.सू. ३/४/६) इस सूत्र में कहा गया है कि ब्रह्म वेत्ता का ब्रह्मा के 
समान यज्ञ में विधान है। इस सम्बन्ध में सूत्रकार कहते हैं कि अध्ययन मात्रवत्‌ 'केवल 
वेदाध्ययन वाले का ब्रह्मा के पद पर वरण का विधान है। ' ब्रह्मिष्ठ ब्रह्मा होता है।' (आप श्रौत. 
३/१८/१) इत्यादि जो कहा गया है वहाँ ' ब्रह्मिष्ठ शब्द में आया ' ब्रह्म ब्रह्मा शब्द से वेद का ही 
कथन है, परब्रह्म का कथन नहीं । अर्थात्‌ इस वेद को ब्रह्म के समान अविकृत शब्द रूप जानकर 
जो सतत इसका अध्ययन ही करता है, इसके द्वारा किसी भी पदार्थ की कामना नहीं करते, पुरुष 
को ही ब्रह्म नाम को ऋत्विज कर्म करने का अधिकार है इस प्रकार कहा गया है, ब्रह्म ज्ञान कर्म 
का अंग है इस प्रकार नहीं, 'ब्रह्मिष्ठ शब्द में जो 'इष्ठन्‌' प्रत्यय है उसका अर्थ अतिशय होता है। 
“अशियेन ब्रह्मणी ब्रह्िष्ठ' उससे यह पुरुष अतिशय से ब्रह्म रूप इस समय ही ब्रह्मा के समान 
कर्म करते समय ही होता है, अर्थात्‌ इसका ब्रह्मा के सदृश कर्म योग्य है इस तरह होने से 'ब्रहा' 
पद का अर्थ ब्राह्मण भी घटता है। ' ब्रह्म वेद वेत्ति अधीते वा ब्राह्मण: तस्य कर्म ब्राह्मण्यम्‌ |) 


“इस प्रकार के ब्रहि पुरुष का दुर्लभ होने से और पूर्णमास याग प्रत्येक पक्ष के अन्त में 
करने का होने से, जो ब्रह्लिष्ठ पुरुष नहीं मिले तो इन यागों का लोप होने का प्रसंग आये इसलिये 
पृथक्‌ व्याख्यान ठीक नहीं लगने से भाष्यकार दूसरा अर्थ देते हैं। अथवा केवल वेदाध्ययन वाले 
का कर्म में अधिकार है, परन्तु ब्रह्मवेत्ता का कर्म में अधिकार नहीं ।' वेदाध्ययन का अध्ययन भी 
आवश्यक बनता है। ऐसा होने पर वेदान्त में प्रतिपाद्य ब्रह्म का ज्ञान भी अनिवार्य होता है 
इसलिये ब्रह्म ज्ञान वाले ही का कर्म में अधिकार है ऐसा नहीं कहना, कारण कि शब्द से उत्पन्न 
होने वाला परोक्ष ज्ञान ब्रह्म ज्ञान नहीं हो सकता है। मिश्री मधुर ही है। इस शब्द के केवल ज्ञान 
वाला मनुष्य मिश्री की मधुरता नहीं जानता। जो शब्द से पदार्थ का प्रत्यक्ष ज्ञान होता हो तो इस 
मिश्री का माधुर्य जानना आदि जो कार्य है वे कार्य हो, परन्तु इस तरह नहीं होता है, इसलिये ही 


छान्दोग्य उपनिषद्‌ में जब सनत्कुमार नारद से पूछते हैं कि “तुम जो जानते हो वह मुझे कहो' (छा. - 


उ. ७/१/१) तब नारद ऋग्वेद से आरम्भ कर सर्पविद्या और 'देवजन 
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वजन विद्या पर्यन्त अपने जाने हुए 


CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


| 
विषयों को कहकर कहते हैं कि “मैं मंत्र को जानने वाला ही हूँ, आत्मा को जानने वाला नहीं” 
(छा, उ. ७/१/३) उससे अपरोक्ष ब्रह्म ज्ञान कहलाता है, इसलिये तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में वेदान्त 
के विज्ञान अर्थात्‌ जो अनुभव, ही मात्र ज्ञान नहीं, इसलिये ब्रह्म कर्म का अंग होता है यह कथन 
तो दूर की बात है विद्या और कर्म ये जीव के पीछे जाते हैं और फल उत्पन्न करते हैं ( बृ. उ. ४/ 
४/२) इत्यादि श्रुति वाक्य तो संसारी आत्मा पूर्व देह का त्याग करता है उस समय के आत्मा का 
वृतान्त कहता है, ब्रह्मवेत्ता का नहीं, इस कारण (ब्र.सू. ३/४/५) इस ब्रह्म सूत्र की बादरायण 
आचार्य ने उपेक्षा की हे । श्रुति में आये विद्या पद का अर्थ (नारद जी गिनकर बताते हैं उस विद्या 
से कर्म को अंगभूत विद्या होती है । उपनिषद्‌ में कही गयी पराविधा नहीं, इस तरह बादरायण 
आचार्य का अभिप्राय है इसलिये। वेदान्तविद्या कर्म का अंग बनती है।' ऐसा सूत्र नहीं कहता 
है, इसलिये आचार्य पराविद्या के विषय में इस सूत्र की उपेक्षा का खण्डन करते हैं। 


नाविशेषात्‌ ।३/४/१३। 


नित्यकर्म करने की विधि ज्ञान के महत्त्व को बाध नहीं करती है, कारण कि जिस तरह 
नित्यकर्म करने की विधि है उसी प्रकार कर्म त्याग की भी एक समान विधि है। ' नियमाच्च' 
(ब्र.सू. ३/४/७) सूत्र में कहा गया है कि कर्म करने का नियम है उसके विषय में सूत्रकार कहते 
हैं कि ' नाविशेषात्‌’ ' अश्विन देवता को उद्देश्य करके' (तै.सं. २/१०) इत्यादि श्रुतियों के 
अनुसार जिस तरह कर्म करने का नियम देखा जाता है उसी प्रकार कर्म का त्याग करने का भी 
नियम नहीं दिखायी पड़ता है - इस प्रकार पूर्वपक्षी ने जो कहा वह ठीक नहीं ? ' अविशेषात्‌' 
विशेष, भेद नहीं इसलिये ' न कर्म से, न प्रजा से, न धन से किसी को भी मोक्ष नहीं मिला । त्याग 
से कितनों ने ही मोक्ष प्राप्त किया' (महानारा. उ. १० वीं श्रुति कर्म आदि साधनों से मोक्ष नहीं 
मिला ऐसा कहकर कर्म के त्याग से मोक्ष मिला। इस प्रकार कहने से कर्म का त्याग आवश्यक 
है ऐसा कहते हैं । इसलिये कर्म करने के नियम में और कर्म त्याग के नियम में, किसी प्रकार 
का विशेष भेद नहीं, इस कारण कर्म करने का नियम ब्रह्मज्ञान में बाधक नहीं है इस प्रकार अर्थ 
है। अर्थात्‌ ' अमृतत्वमानशुः ' (महानारा उ. १०/५) इस पद के लिये मोक्ष की इच्छा वाले के 
लिये कर्म त्याग का नियम और मोक्ष की इच्छा नहीं हो उसके लिये कर्म करने का नियम इस 
प्रकार व्यवस्था होती है। 


(अब भाष्यकार सूत्र का दूसरा अर्थ करते हैं) अथवा शंका- अरे, वानप्रस्थ आश्रम के पीछे 
के क्रम में आते चतुर्थ-संन्यास-आश्रम में कर्म का त्याग होता है और द्वितीय-गृहस्थ-आश्रम में 
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करने का नियम होता है। इस कर्म में कर्म करने वाला पुरुष का अंग बनता है, इसलये कर्म करने 
वाले पुरुष के आत्मा के स्वरूप का ज्ञान आवश्यक है और आत्मा का ज्ञान वेदान्तों से उपनिषदों द्वारा 
ही मिल सकता है इसलिये आत्मा के स्वरूप का ज्ञान आवश्यक है और आत्मा का ज्ञान, वेदान्तों 
से उपनिषदों द्वारा ही मिल सकता है इसलिये आत्म ज्ञान कर्म का अंग क्यों नहीं बने ? 


समाधान-इस प्रकार उक्त सूत्र के बाहर, सूत्र में नहीं कहीं-शंका करके सूत्रकार इसका 
निषेध सूत्र में करते हैं कारण कि ' जिस दिन वैराग्य हो उस दिन से त्याग करना' (भाग. ११/ 
२0/१) इस भगवद्‌ वाक्य के अनुसार त्याग करने में वैराग्य कारणभूत है और विशिष्ट (संन्यास) 
आश्रम में विशेष-भेद प्रयोजन नहीं होने से संन्यास आश्रम त्याग का कारण नहीं बनता है (सूत्र 
में आये ' अविशेषात्‌' इस पद का यह अर्थ है) किसी पुरुष के विषय में भी कदाचित्‌ कर्म का 
अंग है। यह सिद्ध नहीं कर सकते। (ब्राह्मण को निष्कारण छः अंगों सहित वेद का अध्ययन 
करना और ज्ञान लेना, इत्यादि श्रुतियों के अनुसार ब्राह्मण को वेदाध्ययन आवश्यक है, और 
वेदाध्ययन भी कर्म ही है, इसलिये आत्म ज्ञान कर्म का अंग होगा इस प्रकार जो कोई शंका करे 
तो इसका खण्डन का हेतु भी दिया है उसस खंडन हो गया है। ( भाष्यकार इसका उदाहरण देते 
हुए कहते हैं कि) इसलिये ही शुक को बहुत वैराग्य होने से उपनयन आदि की भी आवश्यकता 
नहीं । इस प्रकार कहा गया है । इस प्रकार दो सूत्रों (१२ और १३) से कर्म का अधिकार देने से 
ब्रह्म ज्ञान कर्म का अंग है, इस मत का खण्डन हो गया। 


स्लुतयेनु मतिर्वा।३/४/१४। 


याग को स्तुति के लिये ब्रह्मिष्ठ की आर्त्विज्य में अनुमति दी जाती है। ब्रह्मिष्ठ का 
आर्त्विज्य में अधिकार है यह अभिप्रेत नहीं है। 


(८-१३ इन छ. सूत्र द्वारा जैमिनि के मत का निराकरण करके सूत्रकार इस सूत्र में किसी 
उक्त सूत्र की शंका का निराकरण करते हैं।) अब आग्रह से जो तुम पूर्वपक्षी इस प्रकार कहते 
हो कि 'ब्रह्मिष्ठ' (आप. श्रौत. ३/८/१) इस पद में आये ब्रह्म पद का अर्थ परब्रह्म ही होता है 
तो इस विषय में इस तरह कहना चाहये कि स्तुतये अनुमतिर्वा दर्श और पूर्णमास याग इस प्रकार 
के हैं जिसमें ब्रह्मवेत्ता आर्त्विज्य का अधिकारी बनता है । इस प्रकार याग की स्तुति करने के लिये 
ब्रह्मिष्ठो ब्रह्मा' इस वाक्य से ब्रह्मवेत्ता भी आत्विज्य करते हैं इस प्रकार अनुमति दी गयी है। 
आर्त्विज्य में ब्रह्मिष्ठ का अधिकार है इस तरह का अभिप्राय नहीं है कारण कि म र हां है कोण कि अधिकार इस इस 
हा र 044 
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प्रकार मानने में पहले बतायी अनुपपत्तियाँ हैं। (शुक आदि का आचार और कावषेय श्रुति का 
विरोध और त्याग का नियम ये सब आर्त्विज्य के बाधक है, इसलिये ब्रह्मवेत्ता को आर्त्विज्य का 
अधिकार देने का विधान नहीं है।) 


EN 


कामकारेण चैके ।३/४/१५। 


दूसरे के ऊपर अनुग्रह करने की इच्छा से ही जो कर्म किये जाते हैं तो इनके अंग से उत्पन्न 
होने पर गुण दोष का निषेध कितनीक ही शाखा वालों के हैं। 


शंका-अरे, ब्राह्मण का-ब्रह्म वेत्ताओं की यह नित्य महिमा है कि कर्म से यह बढ़ता नहीं 
और घटता नहीं। (बृ. उ. ४/४/२३) इस श्रुति से ब्रह्मवेत्ता हुए पदार्थो का ही निषेध होता है, और 
यह महिमा तो मिलेगी ही, इसलिये ब्रह्मवेत्ताओं को यह कर्म करना आवश्यक है । (ब्रह्मवेत्ता 
जो हो सके नहीं, परन्तु गुण दोष उत्पन्न नहीं होते हैं, और इसका. निषेध भी गुण दोष का निषेध 
तो होता है इसलिये निश्चित होता है कि ब्रह्मवेत्ता कर्म करते हैं ।) 


समाधान-इस प्रकार पूर्व पक्ष होने पर सूत्रकार उत्तर देते हैं ' कामकारेणकार: ' अर्थात्‌ 
“ करणम्‌' करना | ' कामेन' इच्छाःसे किया यह कामकार कहलाता है । इस कारण दूसरे के ऊपर 
अनुग्रह कृपा करने की इच्छा से ही, कोई शास्त्र की विधि है इस प्रकार मानकर नहीं, जो किया 
जावे वह “कामकार ' कहलाता हैं, इसलिये इस प्रकार किये गये कर्म में इस कर्म के जो गुण दोष 
लगते हैं उनका प्रतिषेध किसी शाखा वाले करते हें । यह नित्य ब्राह्मण की महिमा है। (बृ. उ. 
४/४/२३) इस प्रकार इन शाखा वालों का पाठ है इतने वाक्य से क्या ब्रह्मवेता को कर्म करने का 
अधिकार प्राप्त नहीं होता इस प्रकार का भाव है। 


अब भाष्यकार सूत्र का दूसरा अर्थ कहते हैं अथवा ' कामेनकार: यस्यतेकामकार ' अर्थात्‌ 
अपने इच्छा से जो काम करता हैं वह इस प्रकार के कर्म से प्राप्त होने पर वृद्धि और क्षय का ब्रह्म 
से विशेष सम्बन्ध नहीं होता इस प्रकार कितनी ही शाखा वाले पाठ करते है। सूत्र में आये ईश्वर 
की आज्ञा से लोक संग्रह के लिये करने में आये कर्म का समुच्चय कहते हैं । सभी को वश में रखने 
वाले, सभी के ईश (बृ. उ. ४/४/२२) इस श्रुति के अनुसार सभी को वश में रखने के लये कर्म 
करना आवश्यक होने से भगवान्‌ सभी के नियामक होने से, ब्रह्म ज्ञानी भी भगवान्‌ को आज्ञा 
मानते वाले भगवान्‌ ब्रह्म ज्ञानियों के लोक संग्रह के लिये कर्म करने की आज्ञा करते हैं इस प्रकार 


मालुम पड़ता है। 
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री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 
उपमर्द च।३/४/१६। 


ब्रह्म का ज्ञान होने पर कर्म, इसका अधिकार आदि का नाश होता है, इस प्रकार कितनीक 
शाखा वाले कहते हैं। 


ब्रह्मज्ञानी को कर्म में इसका अधिकार नहीं होता है यह बताने के लिये इस सूत्र में दूसरा 
हेतु कहते हैं। द्वैत का ज्ञान हो तो बराबर धर्म की रीति से कर्म करने का संभव भी सही, किन्तु 
जिसको ब्रह्म ही है इस प्रकार अखण्ड-ब्रह्म-अद्वैत का ज्ञान है, यह ब्रह्म है इस प्रकार का अखण्ड 
ज्ञान नहीं, (उसको कर्म और इसके अधिकार का संभव ही नहीं यह ब्रह्म है इस प्रकार के ज्ञान 
में उद्देश्य समान जगत का मान होनेसे ज्ञान अखण्ड होता है। इसलिये अखण्ड ब्रह्मअद्वैत का 
भान जब होता है त्यों ही कर्म और इसके अधिकार का ' उपमर्द' नाश होता है इस प्रकार कितनी 
ही शाखा वालों का पाठ है इसलिये ब्रह्मज्ञान को कर्म का अंग बनने का संभव भी नहीं, इस 
प्रकार अर्थ हे । श्रुति इस प्रकार है । “जहाँ यह ब्रहमवेत्ता' सभी की आत्मा ही बना है वहाँ यह कौन 
किसको देखता है (बृ. ४/५/१५) इत्यादि। 


उध्वरेतसु चशब्दे हि।३/४/१७। 


ब्रह्मचारी ज्ञानियों के लिये कर्म का अभाव है, कारण कि ज्ञान का स्वरूप और इसका फल 
मात्र वेद से ही सिद्ध होता है, युक्ति से नहीं। 


यहाँ पर यह विचार किया जाता है, ब्रह्मचर्य आश्रम के पीछे गृहस्थाश्रम का भी श्रुति में 
श्रवण होता है। 'ब्रह्मचर्याश्रम में से ही संन्यासाश्रम स्वीकार करना? (जा.बा.उ. ४) इत्यादि 
श्रुतियो से मालुम होता है कि ब्रह्मचारी को ही संन्यास भी होता है। इस प्रकार होने से, दो प्रकार 
की श्रुतियों में “ब्रह्मचर्यादेव प्रवजेत्‌ गृहाद्वावनाद्वायदहरेव विरजेत्तदहरेव प्रव्रजेत्‌' (एक-एक 
श्रुति, और ब्रह्मचर्यं समाप्य गृही भवेत्‌, गृहीत्‌ दनी भूत्वा प्रब्रजेत्‌' इस प्रकार कम से चार आश्रमों 
को बताने वाली दूसरी श्रुति इन दोनों श्रुतियो में विरोध आता है इसके लिये ' यदहरेव ' इस प्रकार 
श्रुति है इस कारण क्रमिक चार आश्रमों का पक्ष आसक्ति वालों के लिये है और जब वैराग्य हो 
तब संन्यास लेना। यह पक्ष आसक्ति के विना के वैराग्य वाले पुरुषों के लिये है, इस प्रकार दो 
श्रुतियों का अलग-अलग विषय मानना । जिसमें ब्रह्मचर्य सर्व साधारण होने पर भी भगवान्‌ के 
विशिष्ट अनुग्रह से उत्पन्न होने वाली जो विशिष्ट चित्तशुद्धि, उससे उत्पन्न होने वाला उपनिषदों 
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में अर्थ का संपूर्ण ज्ञान, यही वस्तु वैराग्य उत्पन्न होने में कारणभूत है इस प्रकार मानना । जिनको 
वेदान्त का संपूर्ण ज्ञान, अर्थ का निश्चय अच्छी प्रकार किया है, संन्यास से जिसका अंत:करण 
शुद्ध हुआ है उस प्रकार के यति जन मुक्त होते हैं (महानारा उ. १२/१५) उससे भगवान्‌ ने जिसके 
ऊपर अनुग्रह किया है उस प्रकार का पुरुष ' ऊर्ध्वरेतस्‌' कहलाता है। इस प्रकार होने से 
ऊर्ध्वरेतस्‌ पुरुषों को कर्म करने नहीं होते, इस प्रकार पहले कहे प्रमाण-वैराग्य ही संन्यास का 
प्रयोजक है इस प्रकार कहे-तुम्हारे पूर्व पक्षी को भी स्वीकार करना पड़ेगा। इसलिये ज्ञान रहित 
पुरुषों को कर्म में अधिकार है और ज्ञानी पुरुषों को संन्यास होता है उस कारण तुमने जो कहा 
कि ज्ञान कर्म का अंग बनता है उससे विपरीत अर्थ सिद्ध होता है, तो फिर ज्ञान अंग बने इसकी 
संभावना ही कहाँ रही ? 

शंका-अरे, संन्यास आश्रम में भी इस आश्रम के कर्म (शौच, आचमन, स्थान, अष्टग्रास 
भक्षण, योगाभ्यास आदि होते हैं, इसलिये वैराग्य सहित का ज्ञान संन्यास आश्रम के कर्म का अंग 
बनता है और वैराग्य बिना का ज्ञान अग्नि होत्रादि कर्म का अंग बनता है, इस कारण मेरे मत से 
विपरीत अर्थ सिद्ध नहीं होता है। 


समाधान-इस प्रकार पूर्व पक्ष होने पर सूत्रकार कहते हैं कि 'शब्दे हि' ज्ञान का स्वरूप 


और इसका फल यह युक्ति से सिद्ध नहीं होता है, परन्तु मात्र वेद से सिद्ध होता है, वेद में तो इस 


परमात्मा को इस प्रकार जानकर मनुष्य को इस लोक में मोक्ष मिलता है। (नृ.पु.उ. १/६) ब्रह्म 
को जानने वाला पर को प्राप्त करता है। (तै. उ. २/१) “जो लोक में इस परमात्मा को जानता है 
वह अमृत मुक्त होता है' (बू. उ. ४/४/१४) इत्यादि वाक्यानुसार ब्रह्म ज्ञान का मोक्ष ही फल है 
इस प्रकार सुना जाता है कारण कि सभी साधनों का साक्षात्‌ और परम्पराओं का मोक्ष में ही 
पर्यवसान है, उससे धर्मी-ज्ञान का ग्रहण करने-बोध करने, प्रमाण जो वेद उसका विरोध होने 
से संन्यासाश्रमी कर्म का अंग बनता है इस प्रकार भी नहीं कह सकते हैं, इस तरह का अर्थ है 
(ब्रह्म ज्ञान कर्म का अंग है कि मुख्य है इस संदेह का विषय ज्ञान है, उससे यह ज्ञान धर्मी 
कहलाता है और इस ज्ञान का ग्रहण करना बोध करना-प्रमाण वेद है, इस कारण वेद धर्मी ग्राहक 
मान कहलाते हैं।) 


अरे, इस प्रकार जो केवल ज्ञान मोक्ष का कारण हो तो सन्यास व्यर्थ हो जाएगा। इस प्रकार 
जो शंका की जाती है तो इस प्रकार कहना चाहिये कि नहीं, संन्यास व्यर्थ नहीं हो, कारण कि 
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ब्रह्म वेत्ता से अन्य पुरुषों का संग भगवान्‌ का विस्मरण कराने वाला होने से इसका त्याग अवश्य 
करना, इस प्रकार श्रुति का कथन है। (मर्यादा मार्ग में प्रतिबन्ध दूर करने की आवश्यकता होने 
से और संन्यास चित्त को शुद्ध करता है इस प्रकार श्रुति के कहने से ज्ञान का यह उपकारक बनता 
है फिर भी फल के अनुभव में आते प्रतिबन्धों का निवारण संन्यास से होता है, इसलिये संन्यासी 
की भी अपेक्षा रहती है, अर्थात्‌ संन्यास व्यर्थ नहीं हो इस प्रकार तात्पर्य है।) 


उस कारण ही ' वेदान्त में विज्ञान से जिस तरह अर्थ का अच्छी रीति से निश्चय किया है। 
(महानारा उ. १२/१५) इस प्रकार कहकर श्रुति आगे कहती हैं कि यति लोग संन्यास से शुद्ध 
चित्त वाले होते हैं (महानारा उ. १३/१५) इस श्रुति वाक्य में ' संन्यास योगात्‌' इस पद में आयी 
पंचमी विभक्ति इस प्रकार बताती है कि संन्यास अन्तःकरण में शुद्धि रूप विशिष्ट संस्कार उत्पन्न 
करता हैं और ये संस्कार ब्रह्म साक्षात्कार रूपी फल का उपकारक जो ज्ञान उसका अंग है उससे 
भक्त को मर्यादा मार्ग में संन्यास आवश्यक है । पुष्टिमार्ग में तो दूसरी ही व्यवस्था है, कारण कि 
“मेरै भक्त को इस लोक में ज्ञान और वैराग्य कल्याणकारक नहीं । (भाग ११/२०/३१) इस प्रकार 
वाक्य है। (इस प्रकार १४/१७) इन चार सूत्रों से पूर्व पक्षी के आग्रहवाद का निराकरण करके 
विद्या स्वतन्त्र रीति से मोक्ष साधती है, इस सिद्धान्त को दृढ़ किया गया है। 


परामर्श जैमिनिरचोदना चापवदति हि 1३ ।४1१८ | 


सर्व श्रुतियों का तात्पर्य मोक्ष में ही है और कर्म का फल परम्परा से मोक्ष ही है-इस विचार 
का जैमिनि और विषय की विधि का अभाव बाध करता है । (पूर्व पक्ष) संन्यासियो के लिये ज्ञान 
कहा गया है और ज्ञान का फल मुक्ति है इस प्रकार बताया गया है इसलिये और' जिसको आत्मा, 
यह ब्रह्म लोक मिला है । ऐसे हमको प्रजा से क्या काम है ? (बृ. उ. ४/४/२२) इत्यादि श्रुति है 
उससे सभी श्रुतियों का तात्पर्य ब्रह्म प्राप्ति में ही है, किन्तु सभी श्रुतियो का तात्पर्य कर्म में नहीं, 
कारण कि कर्म यह दुःखात्मक संसार का कारण है और जीवों के परमकल्याण के निषेध की 
विधि नहीं, उससे कर्म बताने वाली विधि वाक्य से भी परम्परा से फल के समान मोक्ष का ही 
निर्देश किया गया है। इस प्रकार सिद्ध होता है। 


इस परामर्श का, निश्चय का-कर्म स्वतंत्र है इस प्रकार कहने वाले जैमिनि अपवाद करते हैं 
इस प्रकार अर्थ है । जैमिनि मोहक शास्त्र के प्रवर्तक हैं इस कारण ये ईश्वर को मानते नहीं है, इसलिये 
ईश्वर की प्राप्ति इनके मत में दूर फेंक दी गई है। अन्ध आदि मनुष्यों को कर्म में अधिकार नहीं होता 
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है इसलिये इन मनुष्यों को उद्देश्य कर संन्यास का विधान किया गया है।' जो इस प्रकार नहीं हो तो 
“जो अग्नि का त्याग करता है वह देवों का वीर धाती है। (तै. सं. १/१/५/२) श्रुति नहीं हो, इसलिये 
“ब्रह्मचर्यं पूर्ण करके गृहस्थाश्रमी होना, गृहस्थाश्रमी के पीछे वानप्रस्था श्रमी होकर सन्यास लेना। 
अथवा दूसरी तरह करना-ब्रहमचर्यश्रम के पीछे ही संन्यास लेना अथवा गृहस्थाश्रम पीछे ही वानप्रस्थ 
बाद संन्यास लेना (जा.बा.उ.४) श्रुति का भी विषय अंगहीन मनुष्य ही है, कारण कि मनुष्य के आयु 
का विभाग करके चार आश्रमों का विधान है। चतुर्थ आश्रम में देह, इन्द्रिय आदि अशक्त होती ही 
है, इस कारण श्रुति का तात्पर्य कर्म में ही है।' 


और, ज्ञान और कर्म अलौकिक फल साधते हैं इस प्रकार मानने में शास्त्र में अलौकिक 
फल साधते हैं इस प्रकार हुवा विधान ही कारणभूत है । अपरोक्ष-प्रत्यक्ष-ब्रहमज्ञान तो विधि बताने 
बाले “लिंङ्‌' “यजेत्‌' में आया लिङ्‌ विध्यर्थ का प्रत्यय।) आदि साधनों का अभाव होने से ज्ञान 
मुक्ति का साधक है इस प्रकार नहीं कहा जा सकता है । जो लोक में परमात्मा को जानते हैं' (बु. 
उ. ४/४/१४) 


इत्यादि श्रुति तो याग में जो विष्णु को उद्देश्य करके याग किया जाता है वे विष्णु की स्तुति 
करते हैं इस आशय से सूत्रकार कहते हैं कि अचोदना च' और चोदना-विधि-का अभाव (ज्ञान 
मुक्ति साधक है इस निर्णय का बाध करता है। जैमिनि की तरह इसकी सहायता करने वाला 
'चोदना' का यह अभाव ज्ञान मोक्ष देने वाला है इस निर्णय का बाध करता है। ' अचोदना 
परामर्शमप वदति' इस प्रकार अन्वय है । अर्थात्‌ विधि वाक्य का सम्बन्ध होने से कर्म ही किया 
जाता है मुक्ति का साधन ज्ञान भी नहीं, कारण कि इसका विधान नहीं हुआ है। 


अनुष्ठेयं बादरायणः साम्यश्रुतेः।३/४/१९ 


बादरायण कर्म का अपवाद करते हैं, कारण कि कर्म में विधि और त्याग ये दो का श्रुति 
में एक समान रीति से श्रवण होता है। 


जैमिनि के भी गुरु बादरायण आचार्य “यह कर्म ही करना' इस प्रकार शिष्य जैमिनि को 
संमत जो ' अनुष्ठेय ' कर्म उसका अपवाद करते हैं । पूर्व सूत्र में आये “अपवदति ' का सम्बन्ध इस 
सूत्र के साथ है । अर्थात्‌ अनुष्ठेयं बादरायणः अपवदति' इस प्रकार अन्वय है। कर्म का अपवाद 
ही करने का कारण बताते हुए सूत्रकार कहते हैं कि 'साम्यश्रुतेः कर्म के विधि और त्याग इन दोनों 
की श्रुति समान है' जिस प्रकार जो अग्नि को त्याग करता है। (तै.सं. १/५/२) इस श्रुति में कर्म 


अभी 
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का त्याग करने वाली निन्दा को सुनी जाती है, उसी प्रकार भगवान्‌ के ब्रह्म के, ज्ञान बिना के पुरुष 
को निन्दा सुनी जाती है। यह इस प्रकार ' ब्रह्म का ज्ञान नहीं, और मूर्ख है वह मरण के पश्चात्‌, 
जो असुरों के लोक है जो गाढ़ अन्धकार से घिरा हुआ है। उस लोक में जाता है। (ईश उ.३) 
प्रसिद्ध हुए उपनिषद्‌ में चतुर्थ चरण इस प्रकार है । “ये के चात्महनोजना: ' दोनों ही पाठ में अर्थ 
तो समान है और इसके आगे जो लोक इस ब्रह्म को जानते हैं वे अमृत-मुक्त-होते हैं दूसरे दुःही 
प्राप्त करते हैं (बृ. उ. ४/४/१४) इस प्रकार श्रुति है यह तो सूत्रकार के निन्दा का ही साम्य ऊपर 
से बताया, वास्तविक रीति तो 'इस प्रकार के परमात्मा को ब्राह्मण वेद के अध्ययन से जानने की 
इच्छा करते हैं । ब्रह्मचर्य के तप से, श्रद्धा से और अनाशक व्रत से यह परमत्मा को ही जानकर 
मुनि होते है और यही व्रहालोक मिलने की इच्छा से संन्यासी भिक्षावृत्ति करते फिरते हैं। (बृ. 
उ. ४/४/२२) यह श्रुति कहती कि ज्ञान के साधन के समान ही आश्रम कर्म करने हैं । इसलिये 
कर्म स्वतंत्र है इस प्रकार नहीं कह सकते हैं इसलिये ही शुकदेव जी को ब्रह्मचर्यादि भी नहीं था, 
कारण कि मुक्ति रुपी फल हो गया था, इसलिये मुक्ति के साधनों की आवश्यकता नहीं थी । यह 
'दर्शपूर्णमासाभ्यां स्वर्गकामो यजेत्‌' इत्यादि श्रुति में “स्वर्ग काम: ' स्वर्ग की इच्छा वाला पुरुष 
इस प्रकार सुना जाता है, इसलिये कर्म ज्ञान का अंग बनता है इस प्रकार नहीं-इस प्रकार नहीं 
कहना, कारण कि तुमने पूर्व पक्षी जो लोकरुप स्वर्ग मानते हो उसमें जो दुःख से मिश्र नहीं-वह 
सुख स्वर्ग कहा जाता है । इस वाक्य शेष में रहे ' स्वर्ग” पद के प्रवृत्ति निमित्त धर्म का अभाव है 
और आत्मा का सुख ही वाक्य शेष में वर्णित सुख जैसा है, इसलिये “स्वर्ग काम: ' शब्द में आया 
“स्वर्ग' शब्द आत्मसुख के अर्थ में ही कहा गया है। (शब्द का किसी विशिष्ट अर्थ में प्रयोग होने 
के कारण यह (“प्रवृत्ति निमित्त) कहलाता है। इस प्रकार होने से ' इस परमात्मा को वेद के 
स्वाध्याय को जानने को इच्छा करते हैं। (बृ. उ. ४/४/२२) इस श्रुति के साथ एक वाक्यता भी 
होती है, नहीं तो विरोध ही प्राप्त होता है। | 


शंका-अरे, कारीरी चित्रा आदियाग वृष्टि पशु आदि दृष्ट फल देते हैं इस प्रकार सुना जाता 

- है। (“वृष्टिकामः करीर्या यजेत्‌, चित्रया यजेत पशुकाम ' इत्यादि सुना जाता है।) इसलिये तुम 
कहते हो उस प्रकार “स्वर्ग का अर्थ' आत्मसुख नहीं होता है किन्तु स्वर्ग लोक ही होता है। 

समाधान-इस प्रकार शंका होने पर समाधान करते हैं जो नित्य कर्म है व वास्तव में ज्ञान 

का साधन कहलाता है | ब्रीहि पशु आदि नित्य कर्म को साधने वाले हैं, इसलिए ये कारीरी चित्रा 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीप्र भाग 


आदि यागों का नित्य कर्म के अंग के समान विधान होता है । (नित्य कर्म सिद्ध करने के लिये . 
शुद्ध द्रव्यों की विशेष आवश्यकता रहती है । ब्रीहि, पशु आदि द्रव्य शुद्ध मिले इसके लिये कारीरी 
चित्रा आदि यागों का नित्य कर्म के अंग के समान ही विधान होता है । स्वतन्त्र याग की भाँति 
नहीं । कारीरी याग से वर्षा होती है और इससे उत्पन्न होने वाला व्रीहि शुद्ध होता है । इस प्रकार 
कारीरी चित्रा आदि काम्य यागों से उत्तम अदृष्ट उत्पन्न होता है और उससे सिद्ध होने वाला ब्रीहि 
पशु आदि साधनों से जब सांग नित्यकर्म सिद्ध हो तब ज्ञान होता है और इस ज्ञान से आत्मसुख 
होता है, इसलिये कर्मों का तात्पर्य ज्ञान में ही है। 


पूर्वपक्षी शंका करता है कि ज्ञान मुख्य हो तो इस कर्म का त्याग आवश्यक होता है और 
इस प्रकार हो तो विरहा इत्यादि निंदा वाक्य का विरोध अनिवार्य होगा। इस शंका का निराकरण 
करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि इस प्रकार जब नित्यकर्म ज्ञान उत्पन्न करते हैं और इस तरह 
ज्ञान का अंग बनता है, इसलिये इस प्रकार मानना कि 'विरहा (तै.सं. १/५/२) इस श्रुति का 
तात्पर्य यह है कि जो कोई आहिताग्नि गृहस्थाश्रमी पुरुष आलस्य आदि दोष से अग्नि का त्याग 
करे तो इसको दोष लगता है, 


दूसरे आश्रम (संन्यास) स्वीकार करने में दोष है इस प्रकार यह श्रुति नहीं कहती है। 
इस प्रकार जो मानने में नहीं आवे तो संन्यास आश्रम का नाश होगा और संन्यास का विधान व्यर्थ 
होगा।' 

अन्ध पंगु आदि जिन पुरुषों को कर्म का अधिकार नहीं उनको उद्देश्य कर ही संन्यास का 
विधान है इस प्रकार नहीं कहना। यही हम सिद्धान्ती तुम पूर्व पक्षी को यह प्रश्न पूछते है। (१) 
अंध, पंगु आदि संन्यास ले वे यह विधि है कि (२) यावज्जीवमग्नि होत्रं जुहुयात्‌। यह कर्म का 
विधि वाक्य और “यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेव प्रव्रजेत्‌' यह सन्यास का विधि काक्य इन दो विधि 
वाक्य का विरोध नहीं हो इसके लिये ये दो विधि वाक्यों का विषय भिन्न है इस प्रकार विचारना। 
प्रथम पक्ष ठीक नहीं कारण कि यह श्रुति में कहा नहीं गया है । दूसरा पक्ष ठीक नहीं, कारण कि 
“जिस दिन वैराग्य हो उसी दिन संन्यास लेना" (जाबा. उ.४) इस श्रुति से वैराग्य वाले को यह 
सन्यास लेना चाहिये। इस तरह का विधान किया गया है । इस प्रकार के विधान से ही दो विधि 
वाक्यों का विषय भिन्न होता है। इस कारण इस प्रकार कल्पना करने का समय नहीं है, इसलिये 
“पुत्र बिना के मनुष्य को स्वर्ग लोक नहीं मिलता है। ऐ.ब्रा. ७/१३/१२ यह श्रुति भी अविद्वान्‌ 
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के लिये है इसलिये विरोध नहीं होता है । (विद्वान्‌ जो पुत्र रहित है तो इसको लोक मिलता है ।) 
कारण कि विद्वान्‌ लोक-ब्रह्म को जानने वाला प्रजा की इच्छा नहीं करता है।' (बृ. उ. ४/४/ 
२२) इस प्रकार श्रुति है। इस तरह व्याख्यान करने से 'तीन ऋण चुकाना' इस कथन का भी 
खण्डन हो गया ऐसा जानना चाहिये, कारण कि यह श्रुति अविद्वान्‌ को उद्देश्य करके है। (ब्राह्मण 
जन्म लेता है, उस समय इसके सिर पर तीन ऋण देने होते हैं, ऋषियों का देवों का और पितरौं 
का, ऋषियों का ऋण ब्रह्मचर्य-वेदाध्ययन से चुकता है, देवों का ऋण यज्ञ से और पितरों का ऋण 
प्रजा से चुकाया जाता है ।) 


“जायमानो ह वै ब्राह्मणस्त्रिभिऋणैर्वा जायते ब्रह्मचर्येण ऋषिभ्यः यज्ञेन देवेभ्यः, प्रजया 
पितृभ्यः, एष वा अनृणो यः पुत्री यज्वा ब्रह्मचारिवासी ' (तै.सं. ६/३/१0/५ ) यह श्रुति है। 


और ज्ञान का विधान नहीं (ब्र.सू. ३/४/१८) इस सूत्र के एक भाग से ब्रह्म ज्ञान का विधान 
करने वाला “लिङ्‌ ' प्रत्यय आदि नहीं, इसलिये ज्ञान का बाध होता है। इस प्रकार जो कहा गया 
है वह भी ठीक नहीं है, कारण कि श्रुति में साम्य ही है। जिस प्रकार कर्म का विधान करने वाली 
श्रुति है उसी प्रकार ज्ञान का विधान करने वाली श्रुति है। इस तरह दोनों पक्षों की श्रुतियों के 
आधार समान है | इस प्रकार श्रुति है, इसलिये ब्रह्म को जानने वाला शान्त, जितेन्द्रिय, निष्काम, 
सहनशील और श्रद्धालु होकर अपने में ही परमात्मा को देखता है (बृ. उ. ४/४/२३ ) यही पूर्व 
पक्षी जो इस प्रकार कहता है कि इस श्रुति में दूसरे प्रमाण से उत्पन्न हुआ ब्रह्मदर्शन का अनुवाद 
है, विधान नहीं, तो हमको कहना चाहिये कि इस प्रकार नहीं कहना, कारण कि यह दूसरा ज्ञान 
दूसरे प्रमाण से प्राप्त हो तो भी जीवात्मा रूपी अधिष्ठान में परमात्मा में भगवान्‌ का दर्शन दूसरे 
प्रकार से प्राप्त नहीं होता हैं (इसलिये इस श्रुति में ब्रह्दर्शन का विधान ही है।) जिस प्रकार 
“आत्मा वारे द्रष्ट व्यः श्रोतव्यः ' (बृ. उ. २/४/५) इस श्रुति के वाक्य से उत्पन्न होने वाले शब्द 
ज्ञान को अनुकूल प्रयत्न का विधान होता है, उसी तरह शम, दम, वैराग्य सहिष्णुता और श्रद्धा 
इन सभी साधनों से ब्रह्म के दर्शन के लिये जीवात्मा की स्वरूप योग्यता सिद्ध होने पर जीवात्मा 
रूपी अधिष्ठान में परमात्मा के दर्शन के लिये अनुकूल प्रयत्न का विधान संभव है। (इसलिये 
इस श्रुति में ब्रह्म ज्ञान का विधान ही है, अनुवाद नहीं/इस प्रकार 'ज्योतिष्टोमेन स्वर्गकामो यजेत्‌' 
इत्यादि याग विधि भी, क्रिया रूप योग अपने अनुकूल प्रयत्न ऊपर आधार रखने वाला होने से, 
यह प्रयत्न का ही विधान करता है, कारण कि यह प्रयत्न अन्य प्रकार से प्राप्त नहीं है | याग विधि 
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क्रिया का विधान नहीं करता है कारण कि याग के अनुकूल प्रयत्न हो अर्थात्‌ क्रिया अपने आप 
ही संभव है। यज्ञो वै विष्णु: सुतं कर्म प्रबोधयन्‌ इत्यादि श्रुति और स्मृति से ज्ञात होता है कि 
अलौकिक कर्म नित्य है, इसलिये याग क्रिया का विधान नहीं हो सकता है, इस विषय की चर्चा 
“समन्वयात्‌' (ब्र.सू. १/१३) इस सूत्र के भाष्य में आयी कारिकाओं में और ' भावार्थपाद' 
(जै.सू. २/१ के भाष्य में श्री वल्लभाचार्य के द्वारा कही गयी है।) 


ऊपर के व्याख्यान में सिद्ध हुआ कि कर्म ज्ञान के अंग के समान करना, किन्तु यह कथन 
“विधिर्वा धारणवत्‌' इसके पीछे के सूत्र में कही जायेगी इसलिये ऊपर का व्याख्यान भाष्यकार 
को अरुचि कर होने से सूत्र का दूसरी तरह भाष्यकार व्याख्यान करते हैं। 


शंका-अरे, जिस भाँति वीरहा' तै.सं. १/१/५/२) इस श्रुति से कर्म त्याग की निन्दा की 
जाती है उसी प्रकार “जो मनुष्य अविद्वान्‌ है और ब्रह्म को जानने वाला नहीं है, मरण के पीछे वह 
गाढ़ अन्धकार वाले असुर लोक में जाता है।' (ईश उ.३) “जो मनुष्य ब्रह्म को जानता है वह मुक्त 
होता है और दूसरे दुःखी होते हैं । बु. उ. ४/४/२४ इत्यादि श्रुतियों से भगवान्‌ के ज्ञान के अभाव 
की निन्दा की जाती है । इस प्रकार होने से कर्म को अनुकूल प्रयत्न और ज्ञान के अनुकूल प्रयत्न 
इस प्रकार दो प्रकार के प्रयत्नों को विधान करने में परस्पर विरोध होता है, इसलिये अधिकारी 
के भेद से कर्म और ज्ञान का विधान होता है इस प्रकार कहना चाहिये। जहाँ तक वैराग्य नहीं 
हो वहाँ तक कर्मों को करना ' (भाग. ११/२0/९) इस भगवद्‌ वाक्य के अनुसार आसक्ति-वासना 
वाले मनुष्य के लिये कर्म का विधान होता है इस प्रकार नहीं कहना, कारण कि ' विदेह देश के 
जनक ने बहुत दक्षिणा वाले यज्ञ किये हैं (ब्‌. उ. ३/१/१) इस श्रुति के अनुसार आसक्ति रहित , 
है इस प्रकार प्रसिद्ध हुए जनक राजा की कर्म में जो प्रवृत्ति है वह नहीं हो, कारण कि जनक राजा 
वासना बिना के होने से पूर्व पक्षी के मतानुसार कर्म करने का इनको अधिकार नहीं है और जनक 
के दृष्टान्त से इस प्रकार कहना कि कर्म मुख्य है और ज्ञान कर्म का अंग है। इस प्रकार ज्ञानी पुरुष 
को कर्म करना चाहिये। इस प्रकार पूर्व पक्ष प्राप्त होने पर सूत्रकार कहतेहें कि- 


"अनुष्ठेयं बादरायणः साम्य श्रुतेः३/४/१९। 


ज्ञान के अंगी कर्म के उपाय का बादरायण अपवाद करते हैं, कारण कि कर्म को विधि 
और त्याग इन दोनों का श्रुति में एक समान रीति से श्रवण होता है । इस सूत्र का बादरायण आचार्य 
के अन्य अभीष्ट अर्थ उजागर करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि ज्ञान अंग है और कर्म इसका अंगी 
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है इस मत का बादरायण अपवाद करते हैं । इस प्रकार पूर्व सूत्र के' अपवदति' साथ इस सूत्रका 
सम्बन्ध है। इसमें सूत्रकार हेतु बताते हैं कि ' साम्यश्रुते: स्वतः अपुरुषार्थ रूप कर्म फलार्थी को 
ही करना होता है। अर्थात्‌ ब्रह्म वेत्ता का यह नित्य महिमा है। (बृ. उ१. ४/४/२३) इस श्रुति के 
अनुसार ज्ञान वाले पुरुष के विषय में विहित और निषिद्ध कर्मों का फल उत्पन्न नहीं करता है 
उस कारण ये दो प्रकार के कर्म ज्ञानी के लिये समान है इसलिये फल की इच्छा वाले पुरुष की 
प्रवृत्ति संभव नहीं और ज्ञानी पुरुष को कर्म करने का अभिमान नहीं होने कर्म नाश का प्रसंग 
आयेगा इसलिये ज्ञान कर्म का अंग नहीं बन सकता है, जिस तरह किसान की धान बोने की क्रिया 
में सेकना यह अंग है इस प्रकार नहीं कहा जा सकता है। अर्थात्‌ ज्ञानी पुरुष की कर्म में प्रवृत्ति 
संभव नहीं इसलिये और दूसरे ब्रह्म ज्ञान बिना का पुरुष' और दूसरे दु:ख प्राप्त करते हैं' ( ब्‌. उ. 
४/४/१४) इस तरह की निन्दा को सुनकर के कर्म नहीं करेंगे । इसलिये सभी अर्थ का तत्व जानने 
वाला श्रुति ज्ञान से बाहर के कर्म को किस प्रकार विधान करें ? इस तरह का “ज्ञान मोक्ष रुपी 
पुरुषार्थ सिद्ध नहीं करता है।' इस प्रकार का कथन सहन करने वाले आचार्य बादरायण प्रौढ़ता 
से उत्साह से, उत्सुकता से-निरुपण करते हैं। 


विधिर्वा धारणवत्‌।३/४/२०। 


जिस प्रकार योग शास्त्र में मानसमूर्ति की धारणा समाधि के साधन स्वरूप होता है उसी 
तरह भक्ति के साधन स्वरूप ही कर्म करने की विधि है। 


शंका-ऊपर बतायी श्रुति में जानने वाले पुरुष कर्म नहीं करे तो कर्म का निरुपण करने 
वाला पूर्व काण्ड व्यर्थ हो जाएगा। 


समाधान-इस प्रकार शंका होने पर सूत्रकार कर्मकाण्ड का तात्पर्य कहते हैं कि 
विधर्वाधारणवत्‌ जिस प्रकार योगशास्त्र में मन की समाधि ही साध्य होने से समाधि के साधन- 
समान मानसी मूर्ति के धारण का विधान होता है, नहीं कि स्वतन्त्र रीति से फल सिद्धि के समान, 
करण कि मन की समाधि में मूर्ति का त्याग किया गया है। पीछे से किसी भी प्रकार का स्मरण 
नहीं करना (भाग २/१/१९) चित्त को पकड़ने वाला कांटा जिस तरह इस भगवदू रूप को भी 
ध्यान से उत्पन्न हुए भगवद्‌ भाव भक्त से छुड्वा लेते हैं। ( भाग. ३/२४/३४) इत्यादि वाक्यों से 
मालुम होता है कि समाधि में सभी का त्याग करना होता है इस तात्पर्य से श्रुति में कर्म की विधि 
कही गयी है, नहीं कि स्वतन्त्र रीति से फल के साधक समान उपाय कहे गये हैं। 
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शंका- अरे, तुमने जो योगशास्त्र का उदाहरण दिया । उसमें तो समाधि को उद्देश्य करके 
यम इसलिये धारणा को यमआदि साधन बताये गयेहें । धारणा यहसाधनों के मध्य आया है । 
समाधि के साधन समान गिना सकते हैं, किन्तु अपने चलते प्रसंग में ज्ञान अथवा भक्ति को उद्देश्य 
करके कर्म का विधान नहीं किया गया है । तुम जो योग शास्त्र का दृष्टान्त देते हो वह ठीक नहीं । 


समाधान-इस प्रकार शंका होने पर ( भाष्यकार कहते हैं कि) नहीं, दृष्टान्त की विषमता 
नहीं, पूर्व काण्ड व्यर्थ हो जाने का प्रसंग आये इस प्रकार बताने वालीअनुपपत्ति से अपने को 
अवश्य कहना चाहिये कि श्रुति अपने अनिंद्य ही लगने वाला जो कर्म है उसका ही विधान करती 
है, कारण कि ' अथेतरें दु:खमेवोपयन्ति' (बृ. उ. ४/४/१४) इस श्रुति में जो 'इतरे' पद है उसका 
ज्ञान में आये इस प्रकार का कोई विषय कर्म को प्राप्त हो यह आवश्यक है । (इस प्रकार कर्म 
ज्ञान का अंग हे यह कथन कहा गया है, अब कर्म भक्ति का अंग है इस प्रकार भाष्यकार बताते 
हैं और भगवत्‌ ज्ञान को दूसरे की अपेक्षा नहीं होने से यह कर्म जीव के स्वरूप में उपकारक हुए 
हैं-स्वरूप योग्यता कर देते हैं इस प्रकार कहना चाहिये । इस प्रकार भागवत में आया है-' दान, 
व्रत, तप, जप, स्वाध्याय, संयम और दूसरे विविध कल्याण कारक साधनों से कृष्ण में भक्ति 
सिद्ध होती है । (भाग. १०/४७/२४) 'ब्रह्मवेत्ता की ' यह नित्य महिमा है । (ब्र.उ. ४/४/२३) यह 
श्रुति भी भगवान के ज्ञान के अनुकूल प्रयत्न का ही प्रथम विधान करती है । इसका कारण यह 
है, जिसका ज्ञान होने पर विहित और निषिद्ध कर्म के फल का सम्बन्ध नहीं होता है, “उसको 
जानने वाला होता है ' तद्वितस्यात्‌' इस प्रकार नहीं कहते ' तस्यैवपदवित्‌ स्यात्‌' इनके ही चरण 
को जानने वाला हुआ है । (बृ. उ. ४/४/२२) इस प्रकार श्रुति ने जो कहा उससे चरण भक्ति रूप 
है और भक्ति मार्ग में चरण ही सेव्य के समान मुख्य है इस प्रकार मालुम पड़ता है, उस कारण 
इस भगवद्‌ ज्ञान में अनुकूल प्रयत्न (कर्म) का ही प्रथम विधान किया गया है, इसलिये सिद्ध 
होता है कि जो मनुष्य आपकी लीला को बारंबार सुनता है, गान करता है कीर्तन करता है, स्मरण 
करता है और आनन्द लेता है, वे ही मनुष्य संसार के प्रवाह को शान्त करने वाले आपके चरण 
कमलो के बिना विलम्ब दर्शन करते हैं' (भाग. १/८/३६) इस वाक्य के अनुसार वर्णाश्रम धर्म 
और आत्मा के धर्म भगवान्‌ के चरण के ज्ञान के साधन समान करना चाहिये। श्रुति में जो 
“तस्यैव' (बृ. उ. ४/४/२३) है उसका अर्थ इस प्रकार है 'तद्‌' शब्द का प्रसिद्ध अर्थ इस प्रकार 
है इसलिये ' तस्य' अर्थात्‌ लोक में और वेद में प्रसिद्ध पुरुषोत्तम का ही है, इसमें भी “पदविद्‌' 
हीनभाव के साथ भक्तिमार्गीय ज्ञान वाला 'स्यादेव' ही होता है । 'तस्यैव' में जो 'एव' पद है 
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उसका सम्बन्ध मुख से होता है । अर्थात्‌ “तस्यैव पद विदेव, स्यादेव, इस प्रकार अन्वय होता है। 
इस प्रकार होने पर जब भक्ति उत्पन्न होती है।' तब भगवद्‌ ज्ञान अपने आप ही भक्ति से होता 
है इस प्रकार बताने के लिये “तं विदित्वा' (बृ. उ. ४/४/२३) इस प्रकार श्रुति पीछे कहती है इस 
प्रकार इस श्रुति का अभिप्राय ज्ञात होता है, इसीलिये ही श्रुति में पहले-पूर्वाद्ध में कर्म का 
निरुपण किया गया है कारण कि कर्म ज्ञान ओर भक्ति का साधन है, 


शंका- इस प्रकार कोई कहते हैं “कर्म भक्ति का साधन नहीं है इस प्रकार जो श्रुति का. 
अभिप्राय हो तो भगवद्वेत्ता पुरुष को कर्म के फल का सम्बन्ध नहीं होता है यह कथन अयोग्य 


है।' 


समाधान- इस प्रकार शंका हो तो ( भाष्यकार कहते हैं कि) नहीं, इस प्रकार नहीं । कर्म 
तो भक्ति को उत्पन्न करने में पुरुष की स्वरूप योग्यता को ही सिद्ध करता है, कारण कि “यह 
परमात्मा प्रवचन आदि से नहीं मिल सकता है।' (कठ उ. २/२२) इस श्रुति अनुसार भगवान्‌ 
कर्म और ज्ञान से लभ्य नहीं है । यह स्वरूप योग्यता की अपेक्षा भी मर्यादा मार्ग के भक्तों को होती 
है। पुष्टिमार्ग के भक्त को नहीं, इसी कारण ही सत्र में अनियम-विकल्प-दर्शाने वाला 'वा' शब्द 
कहा गया है। इस प्रकार होने से जो भगवान्‌ का अनुग्रह हो, इससे पुरुषोत्तम का ज्ञान होता है, 
इस समय कर्म इसके फल के सम्बन्ध की गन्ध भी नहीं होती है, तब फिर इसमें क्या अघटित 
है? 


इस प्रकार अर्थ बताने से "यह परमात्मा को ही जानकार पुरुष मुनि होता है। (बृ.उ. ४/ 

४/२२) परमात्मा अग्राह्य है इसलिये यह किसी से भी ग्रहण नहीं होता।' ( बृ. उ. ३/९/३६) 
इत्यादि श्रुतियों का परस्पर विरोध दूर किया गया है, कारण कि भगवान्‌ भक्ति से ग्रहण होते 
हैं, भक्ति से भगवान्‌ का ज्ञान होता है। भक्ति बिना के अन्य साधनों से भगवान्‌ का ग्रहण, ज्ञान नहीं 
हो सकता है। उसे ही “ विविदिषन्ति' ब्रह्म को जानने की इच्छा करते हैं कि नहीं “विदन्ति ' ब्रह्म 
को जानते हैं, इस अभिप्राय वाली “तमेतं वेदानुवचनेन' (बृ. उ. ४/४/२ २) श्रुति का पाठ इस 
श्रुति के पश्चात्‌ शीघ्र ही इस परमात्मा को ही जानकर मुनि होता है। (बृ. उ१. ४/४/२२) ऐसा 
कहा हुआ होने से सानिध्य के कारण वहाँ कहे गये साधनों से ही ब्रह्म का ज्ञान होता है इस प्रकार 

` अभिप्राय है - इस प्रकार नहीं कहना वेदानुवचन आदि सभी ब्रह्म ज्ञान के साधन के समान 
स्वीकार किये जायें तो ये सभी साधनों को करने वाले सर्व पुरुषों को ब्रह्म का ज्ञान संभव हो, 


आ ब ब नल || 
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इसलिये “मुनिभर्वति' (बृ. उ. ४/४/२२) इस श्रुति में ब्रह्मवेता के लिये मुनि: इस प्रकार एक 
वचन श्रुति नहीं कहती, इसलिये ब्रह्म का ज्ञान किसी एक पुरुष को ही होता है इस प्रकार 
ब्रह्मवेता की दुर्लभता बतायी जाती है और फिर हजारों मनुष्यों में कोई एक ही सिद्धि के (आत्म 
ज्ञान के) लिये प्रयत्न करता है और सिद्धो में प्रयत्न करने वालों में से कोई कहीं मुझको सच्ची 
रीति से जानता है। (गीता ७/३) यह भगवद्‌ वाक्य इसलिये है। 


शंका-तो फिर वेदानुवचन आदि में निःशंक प्रवृत्ति किससे 


समाधान-यह इस प्रकार- वह यह आत्मा' (बृ. उ. ४/४/२२) इत्यादि पूर्व श्रुति में 
भगवान्‌ के माहात्म्य को सुन करके अच्छा लगे उस रीति से भगवान्‌ को जानने की उत्सुकता 
होने पर, सत्संग के अभाव में भक्ति मार्ग का परिचय नहीं होने से, एकेला कर्म मार्ग आश्रम धर्म 
के समान और अलौकिक अर्थ के साधन के समान पहले जानने में आया है, इस कारण भगवान्‌ 
के विषय के ज्ञान में भी यही कर्म मार्ग साधन है इस प्रकार मानने वाले पुरुष कर्म ही करते हैं 


शंका- अरे, वैदिक साधनों का वैयर्थ्य क्यों ? ८ 


समाधान-इस प्रकार शंका हो तो इस प्रकार कहना चाहिये कि नहीं, वैदिक साधन धर्मों 
आश्रम-धर्मो- भ्रम से करने में आये तो भी ये साधन दूसरे जन्म में अक्षर ज्ञान में उपयोगी संस्कार 
उत्पन्न करने वाले होने से व्यर्थ नहीं है। 


स्तुतिमात्रमुपादानादितिचेन्नापूर्वत्वात्‌ 1३ ।४।२१। 


ज्ञानी भी कर्म को स्वीकार करते हैं इसलिये “एष नित्य: ' इत्यादि श्रुति में ज्ञान की मात्र 
स्तुति है, इस प्रकार यह कहा जावे तो हमको कहना चाहिये कि नहीं, कारण कि ज्ञानी को कर्म 
का फल का असम्बन्ध अपूर्व है। (इस प्रकार इस असम्बन्ध की प्राप्ति पहले नहीं होने से “एष 
नित्यः ' इस श्रुति में कर्म फल के असम्बन्ध का विधान है। 


शंका- अरे, साम्य श्रुति के लिये ज्ञान कर्म का अंग नहीं इस तरह जो कहा गया है वह 
घटता नहीं है, कारण कि यह साम्य कथन ज्ञान की मात्र स्तुति रूप है और ज्ञानी पुरुष भी कर्म 
का उपादन-स्वीकार करते हैं इसलिये, किन्तु तुम्हारा कथन घटता नहीं है अन्यथा, ज्ञानी पुरुष 
कर्म करने वाले नहीं होने से कर्म से उत्पन्न होने पर गुण और दोष का प्रसंग ही नहीं आवे और 
प्रसंग के अभाव में इन गुण दोषों का निषेध अयोग्य होगा, ज्ञानियों को भी कर्मजन्य गुण दोष का 


सा ज्ञ”, 
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निषेध करने से पुरुष अज्ञानी पुरुष जैसा नहीं इस प्रकार कहा गया है । ( अर्थात्‌ अज्ञानियों के कर्म 
के गुण दोष लगते हैं, जब ज्ञानियों के कर्म करने पर भी इसके गुण दोष नहीं लगते हैं) इसलिये 
ज्ञानियों के भी कर्म करने का होने से ज्ञान यह कर्म का अंग है इस प्रकार सरलतापूर्वक सिद्ध 
होता है। 


समाधान-इस तरह जो कहा जावे तो हमको कहना चाहिये कि इस प्रकार कहना ठीक 
नहीं 'तस्यैवस्यात्‌ पद्वित तं विदित्वा न लिप्यते कर्मणा पापकेन (बृ. उ. ४/४/२३) इस श्रुति 
में बताये प्रमाण से' जिस पुरुष को भगवान्‌ के चरणों का ज्ञान है उसको कर्म फल के साथ 
सम्बन्ध नहीं रहता है । यह सम्बन्ध रुपी फल अपूर्व है पहले नहीं कहा गया है इस कारण इसका 
विधान करने जैसा ही है । जिस कर्म का अथवा ज्ञान का जो फल है उस फल का कथन भी स्तुति 
ही है इस प्रकार कहना ठीक नहीं, कारण कि इस प्रकार मानने से कर्म और ज्ञानका नाशहो 
जाने का प्रसंग आता है । विधि तो प्रवर्तक है । पुरुष की प्रवृत्ति के उपयोगी अर्थ कह रही विधि 
चरितार्थ होती है इसलिये अन्य अर्थ का कथन भले ही स्तुति रूप होकर अपने चलते विषय में 
तो इस प्रकार नहीं, कारण कि कर्म बन्धनो के अभाव प्राप्त करने की इच्छा वाले मुमुक्षु पुरुष इस 
कर्म सम्बन्ध का अभाव-साधन है इस तरह जाने तब ही इसकी प्रवृत्ति संभव है। कर्म फल के 
सम्बन्ध का निषेध घटे नहीं इसके लिये कर्म का सम्बन्ध होना चाहिये इस प्रकार जो कहा गया 
है वह ठीक नहीं । सूर्य में अन्धकार के कार्य का अभाव है इस प्रकार कहने से सूर्य में अन्धकार 
की प्राप्ति भी संभव नहीं है। 


“यतो वाचोनिवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सह। आनन्दं ब्रह्मणो विद्वानूनू बिभेति कुतश्चन। 
(तै.उ. २/४) इस श्रुति के अनुसार भगवद्‌ ज्ञान का फल निर्भयता है, इसलिये इससे न्यून जो 
कर्म सम्बन्धाभाव वही फल है इस प्रकार कहने का कोई प्रयोजन नहीं, इसलिये प्रथम व्याख्यान 
अरुचिकर होने से भाष्यकार दूसरा व्याख्यान करते हैं। अथवा पुरुषोत्तम के ज्ञान का मुख्य फल 
बहुत विस्तृत होने से साक्षात्‌ इसका वर्णन करना अशक्य है । इस प्रकार बताकर श्रुति इस ऋचामें 
'तदेवतद्वचाभ्युक्तम्‌। एष नित्यो महिमा ब्राह्मणस्य- (बृ. उ, ४/४/२३) परम्परा से कैमुतिक 
न्याय से फल का महत्त्व कहते हैं कि इसको जानकर मनुष्य ब्राह्मण होता है।' (बृ. उ. ४/४/२३) 
इस प्रकार श्रवण होने से “ब्राह्मण पद का अर्थ ब्रह्मविद्‌-ब्रह्म को जानने वाला होता है | इसलिये 
“एष नित्यो महिमा ' इत्यादि श्रुति में आया प्रथमपद 'एष:' बुद्धि में रहे ब्रह्मवेत्ता के माहात्म्य को 


उद्देश्य करके कहते हैं। इस प्रकार निर्देश होने पर यह ब्राह्मण कौन है। इस तरह की आकांक्षा 
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होने पर श्रुति इस ब्राह्मण का निरुपण करती है । इस ब्राह्मण को जानने के पश्चात्‌ इस मनुष्य को 
विहित और निषिद्ध कर्म के फल का सम्बन्ध होता नहीं, इस प्रकार ब्राह्मण का ब्रह्म वेत्ता का 
लक्षण बताया गया हे, इस प्रकार अर्थ है। जब ब्रह्मवेत्ता के ज्ञान वाला पुरुष कर्म फल सम्बन्ध 
से रहित होता है तो फिर साक्षात्‌ भगवान्‌ के ज्ञानवाले पुरुष के विषय में क्या कहना ? इस तरह 
का भाव है, इसलिये “तस्यैव' (बृ. उ. ४/४/२३) इसके ज्ञान के अनुकूल प्रयत्न वाला होता है। 
अर्थात्‌ इसको इस भगवान्‌ के ज्ञान वाले भक्त का भजन करना, उससे भक्त को जानने का ज्ञान 
भी ऊपर कहा उस प्रकार कर्म का अंग है इस तरह कह नहीं सकते तो फिर भगवान्‌ के विषय 
का ज्ञान कर्म का अंग बनता है यह कथन तो दूर-सुदूर ही रहेगा। 


भावशब्दाच्च ३/४/२२। 


और “पद्वित्स्यात्‌' इसमें यह विधि वाचक शब्द होने से पद ज्ञान का कर्म फल के 
असम्बन्ध रूपी फल विधेय है। 


अपूर्वत्व से पद ज्ञान का कर्म फल का असम्बध रूपी फल विधेय है इस प्रकार पूर्व सूत्र 
में प्रतिपादन करके विधि शब्द से भी विधेय है इस प्रकार दर्शाते हुए सूत्रकार कहते हैं। 
“भावशब्दाच्च' अर्थात्‌ इस विधि शब्द के लिये भी ज्ञान विधेय है । “पदवित्स्यात्‌' (बृ. उ. ४/ 
४/२३) इसमें ' स्यात्‌' यह विधि शब्द है। 


यह सूत्र और भाष्य विवरण सहित अणुभाष्य की मुद्रित आवृत्ति में मिलता है किन्तु दूसरी 
सभी मुद्रित आवृत्तियों में और बहुत सी पुस्तकों में नहीं दिखायी पड़ता है । अणुभाष्य ऊपर की 
काशी वाले श्री गिरधरजी की विवरण नाम की टीका की दो पुस्तकें हैं उनमें यह सूत्र इसकेऊपर 
का भाष्य और विवरण है । दूसरी सभी आचार्यो का इस सूत्र पर भाष्य उपलब्ध है | श्री पुरुप्रीत्तम 
जी अणुभाष्य ऊपर की ' प्रकाश ' नाम की टीका में इस स्थान पर (पृष्ठ १२/१२) नीचे की तरह 


< 
क 


लिखते हैं।) f 
'स्तुतिमात्रमुपादानादिति चेन्नापूर्वत्वात्‌।' (३/४/२१) इस सूत्र के पश्चात्‌ ' भावशब्दाच्च ' 
इस सूत्र को अन्य सभी भाष्यकार स्वीकारते हैं। इस सूत्र का अर्थ “विधिर्वाधारणवत्‌' (३/४/ 
२०) इस सूत्र में आ जाता है, इस कारण किसी भी प्रकार का प्रयोजन न होने से भाष्यकार इस 
सूत्र की उपेक्षा की हो इस प्रकार ज्ञात होता है अथवा लेखक के दोष से यह सूत्र लिखने में रह 
गया होगा। 
TT 
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विवरण की पुस्तक में दिये गये ' अणुभाष्य' में यह सूत्र और इसके ऊपर का भाष्य 
. मिलता है और इस भाष्य के ऊपर का विवरण भी मिलता है । प्रकाशकार श्री पुरुषोत्तम जी 
लेखक दोष की विकल्प से भी कल्पना करते हैं। “विधिर्वाधारण वत्‌' इस सूत्र में यह भाव 
शब्दाच्च इस सूत्र का अर्थ आ जाता है। इसलिये श्री मदाचार्य चरणों ने अथवा श्रीमत्प्रभुचरणों 
ने इस सूत्र की उपेक्षा की हो इस प्रकार की संभावना भी प्रकाशकार श्री पुरुषोत्तम जी करते हैं ।) 


पारिप्लवार्था इतिचेन.न विशेषितत्वात्‌।३/४/२३। 


यह ज्ञान प्रतिपादक उपारव्यानात्मक श्रुति वाक्य अश्वमेधयज्ञ में आने वाला पारिप्लव 
. (नाम का कर्म) के लिये है, इसलिये (यह स्वतः प्रमाणभूत नहीं) इस प्रकार जो आशंका की 
जाती हो तो यह ठीक नहीं, कारण कि ज्ञान यह तो कर्म से अनेक गुणा श्रेष्ठ है। 


_ (प्रास्ताविक )- गुरु व्यास और शिष्य जैमिनि के बीच चर्चा चल रही है, गुरु व्यास 
ब्रह्मवादी है, शिष्य जैमिनि कर्मवादी है इसके मूल में इनका कर्माभिनिवेश अथवा विद्याग्रह हो 
सके । अभिनिवेश अथवा रुचि व्यक्ति के हाथ की बात नहीं, यह स्वभाव निहित है। पुरुषान्न परं 
किंचितू सा काष्ठा सापरागति: । (कठ: १/१३/११) ( अर्थात्‌ पुरुष (= परब्रह्म, परमात्मा, पुरुषोत्तम) 
से अधिक कोई नहीं, यह पराकाष्ठा है, यह सर्व फल है।'स वा एष महानज आत्मा सर्वस्य वशी 
सर्वस्ये शान सर्वस्याधिपतिः ।।' (बृहदा ४/४/२२) अर्थात्‌ कौन यह महान्‌ आ जन्मा परमात्मा 
सभौ वस्तुओं को अपने वश रखने वाला सर्व पर सत्ता वाला, और सभी का स्वामी है। 
"तमीश्वराणां परमंमहेश्वरं तं परमं च देवतानां देवतम्‌। पतिं पतीनां परमं परस्ताद्‌ विदाम देवं 
भुवनेशमीड्यम्‌।। न तस्य कार्यकरणं च विद्यते न तत्समश्चाभ्यधिकश्च दृश्यते। परास्य 
विविधैवश्रूयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च।। न तस्य कश्चित्‌ पतिरस्ति लोके न चेशिता नैव 
च तस्या लिङ्गम्‌। सकारणं करणं करणाधिपाधिपो न चास्य कश्चिज्जनिता न चाधिपः ।। श्वेताश्च 
(६/७/९) अर्थात्‌ ईश्वरो के परम ईश्वर, देवताओ के परम देवता, स्वामियों के स्वामी सभी से श्रेष्ठ 
सभी लोकों के स्वामी इस प्रकार से परम पूज्य देव को हमें पहचानना चाहिये । सामान्य रीति से 
अमुक व्यक्ति हाथ, न कर्मेन्द्रियो से पकड़ने या चलने का काम करते हैं अथवा आँख 
कान आदि ज्ञानेन्द्रिय से देखने का या सुनने का काम करते हैं, परन्तु इस परमात्मा के सम्बन्ध 
में इस प्रकार कुछ नहीं, अर्थात्‌ अमुक इसकी इन्द्रिये और इसके द्वारा किया जाने वाला अमुक 


: ` काम ऐसा कुछ भी नहीं यह परमात्मा की परात्पर स्वभाव सिद्ध विविध ज्ञानशक्ति और 
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क्रियाशक्ति अपने को (इस परमात्मा के स्वरूप के अनुभव करने वालों द्वारा ) सुनने को मिलता 
है। (शेष दूसरी रीति से इसका अपने को ध्यान भी आये इस तरह नहीं, इसको पहचान सके उस 
प्रकार का कोई प्रत्यक्ष चिन्ह इसका दिखायी नहीं पड़ता । यह इन्द्रियों के स्वामियो का भी स्वामी 
है, नहीं कोई इस को पैदा करने वाला और नहीं इसका कोई मालिक है। इत्यादि अनेक श्रुति 
वाक्यो पर ब्रह्म परमात्मा का परमतत्व के समान प्रतिपादन करते हैं और गुरु व्यास का सिद्धान्त 
यही है। इतना ही नहीं परन्तु “फलमत उपपत्ते:' ( ब्र.सू. ३/२/३८) (अर्थात्‌ कि फल इस 
परमात्मा द्वारा ही मिलता है और युक्ति युक्त कथन यही है । “पुरुषार्थोञत:शब्दात्‌' (ब्र.सृ. ३/४/ 
१) इत्यादि स्थल में निःशंक रीति से इसी सिद्धान्त का निरुपण करते हैं । कर्मरुचि विध्याग्र ही 
शिष्य जैमिनि इस स्वगुरुमत को मानते नहीं, और कर्म प्रधान और ब्रह्म गौण इस प्रकार बताते 
हुए यह प्रयत्न करते हैं। गुरु व्यास इनको युक्तिसंगत उत्तर देकर परास्त करते हैं। 


इस प्रकार होने पर पराजित जुवारी दो गुने साहस से खेलता है इस न्याय से फिर-फिर 
दाव चलता है। प्रस्तुत सूत्र इस प्रकार का एक दाव है। 


शंका-शिष्य जैमिनि का कर्म गौण और ब्रह्म प्रधान है इस सिद्धान्त के सामने अब एक 
दूसरी रीति से बाधा खड़ी करते है। भृगुर्वै वारुणिर्वरुणं पितरमुपससारा। (तै. ३/१) अर्थात्‌ वरुण 
पुत्रभृगु पिता वरुण के पास गया।'अधीहि भगवन्‌ इति हो पससाद सनत्कुमारं नारद: । (अर्थात्‌ 
हे भगवान्‌, (मेरे को ब्रह्म का) उपदेश दो इस प्रकार कहते है नारद सनत्कुमार के पास गया।) 
प्रतर्दनोह वै दैवोदासिनिन्द्रस्य प्रिय धामोपजगाम | (कौशितकि. ३/१) (अर्थात्‌ दिवोदास का पुत्र 
प्रतर्दन इन्द्र के प्रिय धाम में गया) आदि विविध वाक्यों से प्रारम्भ होते उपाख्यानों से ब्रह्म विद्या 
का निरुपण किया गया है। (अब) सर्वाण्याख्यानानि पारिप्लवेसंशति। (अर्थात्‌ पारिप्लव में 
सभी आख्यानों को कहा गया है।) इस श्रुति वाक्यानुसार ये सभी ब्रह्मविद्या प्रतिपाद के 
उपाख्यानों ने अश्वमेघ युग में आने वाली पारिप्लव जो क्रिया उसमें आरख्यानों में कहने का जो 
कार्य उसके अंगभूत इस प्रकार (अपने को ज्ञात होता है (आख्यानों) कहने का जो कार्य) उसके 
अंगभूत इस प्रकार (अपने को) ज्ञात होता है कि (आख्यानों) कहने का जो कार्य उसमें मुख्यता 
केवल शब्द की है, अर्थ की नहीं, अन्त में जिसमें (ज्ञान का) उपदेश है उस प्रकार के आख्यानों 
द्वारा जो ज्ञान का, जिस तरह कर्म में मन्त्र के अर्थ का थोड़ा भी उपयोग नहीं, उसी प्रकार (इस 
ज्ञान का भी थोड़ा) उपयोग नहीं, अर्थात्‌ इस ब्रह्म ज्ञान की कर्म मार्ग में गौणता भी नहीं तो फिर 
मुख्यता ही सिद्ध नहीं होती। (इस प्रकार जैमिनि ' पारिप्लवा थाः' इन शब्दों से शंका करते है 
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और) इस प्रकार कहना चाहते हैं कि ऊपर वर्णित प्रकार से उपाख्यान प्रतिपादक श्रुतियां सभी 
कर्म में अंगभूत है। (यह इसका और तत्प्रतिपाद्य ज्ञान का स्वतः प्राधान्य सहज ही नहीं है। 


समाधान- तब गुरु 'न' इस शब्द से इस तरह कहना चाहते हैं कि ऊपर वर्णित प्रकार 
उस ज्ञान को कर्म का अंग बताना चाहते हो यह संभव नहीं कैसे ? (इसका उत्तर) “विशेषितत्वात्‌' 
इस हेतु से देते हैं। विशेषित्वात्‌ अर्थात्‌, कर्म से ज्ञान श्रेष्ठ होता है, कर्म से ज्ञान में (बहुत) अधिक 
धर्म है इस प्रकार शास्त्र में कहा है । अर्थात्‌ ज्ञान कर्म का अंग नहीं । (जब भाष्यकार “विशेषितत्वात्‌? 
इस शब्द का दूसरे किसी भी पूर्वाचार्य ने नहीं कहा उस प्रकार का नवीन ही अर्थ करते हैं तब 
ूर्वाचार्यो द्वारा यह किये अर्थ का अनुसरण करता ब्रह्म सूत्राभ्यासी शंका उठाते हैं कि) विशेषितत्व 
आख्यानों में है। (ज्ञान में नहीं, इसलिये ज्ञान में विशेषितत्व है यह प्रमाण ही कारण दिया गया 
है।) वह कारण ही बराबर नहीं है। (श्री शंकराचार्यादि पूर्वाचार्य 'विशेषितत्वात्‌' का अर्थ इस 
प्रकार करते हैं, पारिप्वल नाम की क्रिया में जो आख्यान कहे, जाते हँ उन्हें जो कोई मानने में आते 
है वे आख्यान नहीं, परन्तु ' मनुर्वैवस्तो राजा' (शतपथ १३/४/३/३ आश्व. श्रौ. सू. १0/७ इत्यादि 
अमुक आख्यान ही, अर्थात्‌ यह अमुक आख्यान भले कर्मांगभूत हो परन्तु उसके करने से ब्रह्म 
विद्या प्रतिपादक आख्यानों का भी कर्मांगभूत है यह मानना भूल से युक्त है और यह अर्थ जिसको 
उचित लगता है उस प्रकार का ब्रह्म सूत्र अभ्यासी ऊपर की तरह आशंका करे तब भाष्यकार 
श्रीमत्प्रभुचरण विद्वलेश कहते हैं कि नहीं इस प्रकार नहीं। (तुम आचार्य गुरु बादरायण व्यास 
का आशय समझते नहीं (इस कारण ऐसा कहते हो) कथन इस प्रकार है कि पहले तो “तुष्यतु 
दुर्जन: ' इस न्याय से सभी आख्यान (पारिप्लव नाम की यज्ञ क्रिया में ।) आख्यान कहने की (जो 
अवान्तर क्रिया है वह ) क्रिया में अंगभूत है (अर्थात्‌ कि इस क्रिया में ठीक लगे तो आख्यान 
कहा जा सकता है) यह कथन सत्य है असत्य इसकी गहन चर्चा में उतरे बिना (यह बात 
स्वीकार ली जायेगी) इस प्रमाण से ( आचार्य अर्थात्‌ गुरु व्यास) कहते हैं तुष्यतुदुर्जनः इस न्याय 
का स्वरूप इस प्रकार है सत्यऔर असत्य का विचार किये बिना एक बात भी स्वीकार ली तो 
स्वीकार ली । इस बात को पकड़ कर रखे, ऐसा व्यक्ति वह दुर्जन और इसको प्रसन्न रखने के लिये 
इसकी गलत बात को भी घड़ी भर मान ली इसका अर्थ ' तुष्यत दुर्जन: यह न्याय?) ब्रह्म ज्ञान 
का अर्थ निरुपण आख्यानों में ही है और आख्यान कर्म में अंगभूत है इस प्रकार बताने से ब्रह्म 
और इसका कर्मागभूत हो जाएगा। इस प्रकार की पूर्व पक्षी जैमिनि की मान्यता है वह भूल भरी 
हुई है, कारण कि ब्रह्म ज्ञान का निरुपण केवल आख्यानों में नहीं, अन्यत्र भी है । उदाहरण के 
स्वरूप तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में “ब्रह्म विदाप्रोतिपरम्‌' । तदेषाभ्युक्ता । सत्यं ज्ञानमनतं ब्रह्म | (तै. २/ 
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१) अर्थात्‌ कि अक्षर ब्रह्म ज्ञानी को पर प्राप्ति होती है। यह कथन लक्ष्य में रखकर पर ब्रह्म 
सत्यस्वरूप, ज्ञानस्वरूप और अनन्तानन्द स्वरूप है। इस प्रकार प्रारम्भ कर यह परब्रह्म की 
विशेष महत्ता बताने के लिये यह परब्रह्म आकाश आदि का सृजन करता है, यह परब्रह्म 
आनन्दघन है, रसरूप है यह कथन भी कहकर ' भौषास्मात्‌' (तै. २/८) अर्थात्‌ कि पर ब्रह्म की 
से पवन वस्तुमात्र को शुद्ध बनाता है। आदि द्वारा यह परब्रह्म सर्व नियामक है यह बात कहकर 
ूर्णानन्दस्वरूप तो परब्रह्म ही है यह बतलाने के लिए कौनसा आनन्द किससे न्यून है यह क्रम 
बताकर जिसको आनन्दमय पुरुषोत्तम की प्राप्ति हुई है व ही आनन्द का अनुभव करता है उस 
आनन्द का स्वरूप 'यतो वाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सह' (तै. २/१) ( अर्थात्‌ कि जैसे मन 
और वाणी की गति नहीं उस प्रकार के ब्रह्म का अनुभव करने वाले जो जीव उनको किसी का 
भय नहीं रहता) इस प्रकार वर्णित ऐसे पर ब्रह्म संज्ञा की महत्ता एतं हवा व न तपति किमहं साधु 
नाकरवं किमहं पाप मकरवम्‌ “तै. २/७' (अर्थात्‌ मैंने यह अच्छा नहीं किया, मैंने यह अनुचित 
किया।इसका इसको दुःख नहीं होता।) इस भाँति वर्णन करते हैं, इस स्थान पर इस प्रकार कहा 
गया है कि जो ज्ञाननिष्ठा है, वह सद्रूप, सर्वत्र विधान, सदा विद्यमान सर्वकर्ता, पूर्णनन्द स्वरूप 
सर्व नियामक और वाणी उस प्रकार मन से पर उस प्रकार के पुरुषोत्तम को प्राप्त करते हैं, जब 
कर्म अपने क्लेश रूप है और कर्मनिष्ठा है  अस्यैवानन्द स्यान्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति ।' 
(ब्रह्मदा. ४/३/२२) (अर्थात्‌ दूसरे सभी प्राणी यही परमानन्द स्वरूप ब्रह्म की एक स्वरूप मात्रा 
के आधार पर अपना-अपना जीवन टिका रखा है। इस श्रुति वाक्यानुसार अतितुच्छ सुख देने 
वाले स्वर्ग, पशु आदि को प्राप्त करते हैं, अर्थात्‌ यह करना यह नहीं करना। इस प्रकार जो कर्म 
सम्बन्ध में कहा गया है वह कर्म पुरुषोत्तम प्राप्ति के लिये वस्तुत: व्यर्थ है। अर्थात्‌ कर्म से 
ज्ञानअतुलनीय श्रेष्ठ है कारण कि ज्ञान की असिद्धि नहीं, कर्म की दृष्टि से इसकी गौणता है ।) 


प्रास्ताविक-प्रमाण से गुरु व्यास ने ब्रहम ज्ञान का स्वतः प्राधान्य प्रमाणित कर दिया है 
ऐसा होते हुए भी पराजित जुवारी दुगुने साहस से खेलता है। इस न्यास से शिष्य जैमिनि फिर 
आशंका करते हैं। 

शंका-आख्यानेतर स्थल पर जिसका प्रतिपादन किया जाता है उस प्रकार का ज्ञान एक 
समय भले ही स्वतः प्रधान हो, किन्तु आख्यानों में जो प्रतिपादन किया जाता है उस प्रकार का 
ज्ञान (तो कर्म का अंग है न इसलिए ?)। इसका स्वतः प्राधान्य कैसे पूरा होगा ? 


(इस प्रकार को शंका के समाधान में सूत्रकार गुरु व्यास) यह सूत्र कहते हैं। 


पममममममा--->>>>>>-<झ्काा-->>>>>>:- 
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तथा चैकवाक्यतोपबन्धात्‌ । ३/४/२४ 


(जिस प्रकार आख्यानेतर ज्ञान प्रति पादक श्रुतिवाक्यों में ज्ञान का प्राधान्य है उस प्रकार 
आख्यानाकारक श्रुतिवाक्यों में भी ज्ञान का प्राधान्य है, कारण कि (गुरु बिना ज्ञान नहीं इस प्रकार 
श्रुति में) जो बात कही गयी है वह बात ध्यान में रखकर (इन २० आख्यानों को कहा गया है 
(अथवा आख्यानेतर श्रुतियाँ और आख्यानाकार श्रुतियों में) एक ही बात का प्रतिपादन है। 


समाधान-केवल अर्थात्‌ उपाख्यानेतरश्रुतिप्रतिपादित ज्ञान का इतना स्वतः प्राधान्य है 
उतना स्वत: प्राधान्य उपाख्यान प्रतिपादित ज्ञान का भी है । सूत्र में आये' च' शब्द से सूत्रकार इस 
प्रकार कहलाना चाहते हैं कि अन्यत्र निर्णयात्मक रीति से प्रतिपादित कथन का प्रश्नोत्तर कार से 
उपाख्यान में प्रतिपादन किया जाता है। (इस प्रकार कहने का आशय यह है कि स्वत: प्रधान 
वस्तु का प्रकारान्तर से प्रतिपादन किया जावे इतने मात्र से इसका स्वत: प्राधान्य टल नहीं जाता 
है) ज्ञान की बात को प्रत्यक्ष समझाने के लिये बड़े मनुष्य आदि भी प्रवृत्ति करते है और यह 
प्रवृत्ति (सहज नहीं होती) इसमें बहुत परिश्रम करना पड़ता है अर्थात्‌ उपाख्यानों के आश्रय लिये 
बिना जो श्रुति ज्ञान का प्रतिपादन करती है उस श्रुति से उपाख्यानों में एक बात अधिक आती है 
और यह है ज्ञान का महत्त्व जिसका वर्णन कर इस ज्ञान को रुचिकर बनाना । तो फिर 'च' शब्द 
का सूत्रकार ने किसलिये उपयोग किया यह स्पष्ट करने के लिये प्रसंगोक्त सूत्र कहा गया है । अब 
मूल प्रसंग पर आयी ऊपर जो बात कही गयी है कि आख्यानेत्तर स्थल में स्वतंत्र रीति से जो ज्ञान 
का प्रतिपादन किया गया है उसका जितना स्वतः प्राधान्य प्रतिपादित ज्ञान का भी है इसके लिये 
कारण होना चाहिये न ? इस तरह कोई प्रश्न करे इसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि इसके लिये 
हेतु (सभी स्थलों में) एक ही बात का प्रतिपादन करते हैं वह बात का प्रतिपादन आख्यान 
(अर्थात्‌ कि गुरु-शिष्य-संवाद) ) बिना (अच्छी प्रकार) नहीं हो सकता है, इसके लिये गुरु 
` शिष्य संवाद रूप आख्यान (श्रुति में) बताया गया है। 


अथवा ' एक वाक्य तोपबन्धात्‌' इस सूत्रांश का दूसरा अर्थ भी हो सकता है | जिस प्रकार 
` उपाख्यानेतरस्थल में जो ज्ञान का प्रतिपादन किया गया है। उसी ज्ञान का ' अधीहि भगवन्‌ इति 
होपससाद सनत्कुमारं नारद: | (छा. उ ७/१/१) अर्थात्‌ कि गुरु जी, मुझको पढ़ाओ इस प्रकार 
कहते नारद सनत्कुमार के पास गये | इत्यादि आख्यानों में भी प्रतिपादन किया गया है।' 
. “यहाँ उपबन्धात्‌' इस स्थान में शब्द का प्रयोग किया गया है। वह “उप शब्द का अर्थ 
क क्ल मजा मन अमन क 
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“समीप में, नजदीक' इस प्रकार होता है, इसलिये इस प्रकार समझने का है कि वे वे गुरु शिष्य 
संवाद रूपी कथा ये वास्तविक है कल्पित है आख्यानेतर श्रुति की (इस वास्तविकता के कारण ) 
समीप में । अर्थात्‌ नजदीक है, कारण कि यह सामीप्य दूसरी प्रकार संभव नहीं है । इसलिये दूसरे 
लोक (अर्थात्‌ कि पूर्व मीमांस को और तदनुसारी शांकरवेदान्ती ) उपाख्यानों को कल्पित स्वत: 
अप्रमाण मानते हैं यह इनकी भूल है। (बात इस प्रकार है कि श्रुतिवाक्य दो तरह के है, 
विध्याकार और विध्याकार रहित दृष्टान्त 'ज्योतिष्टोमेन स्वर्गकामोयजेत्‌' अर्थात्‌ कि स्वर्ग की 
इच्छा वाले मनुष्यों को, ज्योतिष्टोम यज्ञ करना । इस वाक्य में विधि अर्थात्‌ आज्ञा है इसके लिये 
यह वाक्य विध्याकार बना और ' वायु वैक्षेपिष्ठा देवता '। (तै.सं. २/१/११) अर्थात्‌ वायु वास्तव 
में बसे तीव्र गति का देवता है। इस वाक्य में सामान्य बात का निरुपण है। किसी प्रकार की 
विधि, अर्थात्‌ कि आज्ञा नहीं, इसके लिये यह वाक्य है विध्याकार रहित वाक्यों को स्वत: 
अप्रमाण मानते है, उपाख्यानों लिये बहुत से विध्याकार-रहित होते हैं इसलिये ये स्वतः अप्रमाण 
मानते हैं। यह कथन अणु भाष्यकार को सर्वथा असमंत है। यह समग्रवेद, पीछे भले ही 
विध्याकार हो या विध्याकार रहित हो, इसको स्वत: प्रमाण मानते हैं । इसलिये उपर्युक्त निर्णय 
इस प्रकार किया है। 


शंका-(अब, पुनःपूर्वपक्षी इस प्रकार की आशंका करते हैं कि) अर्थात्‌ भले ही आख्यान 
स्वत: प्रमाण है, तो ये पारिप्लव में इनका उपयोग है इसलिये यह कमाषगभूत है इस कथन में 
कोई बाधा नहीं आती, तब सिद्धान्ती कहते हैं कि 


समाधान-अश्वमेघ प्रकरण में 'मनुर्वैवस्तो राजा (शतपथ १३/४/३/३) आर्थ. शरौ. सू. 
१0/७' अर्थात्‌ विवस्वान के पुत्रमनु राजा आदि आख्यान में जिस प्रकार कहे गये हैं वहाँ ' सर्वाणि 
आख्यानानि पारिप्लवे शंसति' अर्थात्‌ सभी आख्यान (आख्याता) पारिप्लव में कहे है) इस 
प्रकार सामान्य रीति से सभी आख्यानों का उपयोग यज्ञ में कहाँ करना यह बताया गया है, परन्तु 
वहाँ सर्व शब्द से (प्रकरण में दिये गये सभी आख्य़ानों सामान्य रीति से सभी आख्यानों का 
उपयोग यज्ञ में कहाँ का समझना है, नहीं कि (बाहर के) दूसरे (सभी आख्यान भी, कारण कि 
(सर्वत्र अर्थ का आधार (उस प्रकरण पर होते हैं कथन इस प्रकार है। (अर्थात्‌ अर्थ का आधार 
प्रकरण के ऊपर है इसलिये) जहाँ पारिप्लव नाम के कर्म की बात है वहां (इस प्रकरण में आये 
आख्यानों का यज्ञ में कहाँ पर उपयोग करना यह पारिप्लवमाचक्षीत (आशव. श्रौ. सू. १0/६) 
(अर्थात्‌ पारिप्लव कहना) इस स्थान पर कहा गया है। (यह इस प्रकार है। वहाँ, पहले दिन . 
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, श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


“मनुर्वेवस्वतो राजा (शतपथ १३/४/३/३ आश्व. श्रौ. सू. १0/७) अर्थात्‌ विवस्वमान्‌ का पुत्र 
मनुराजा। यह (आख्यान कहना । दूसरे दिन “इन्द्रो वैवस्वत: ' (अर्थात्‌ विवस्वान का पुत्र इन्द्र । 
यह (आख्यान कहना तीसरे दिन ' यमो वैवस्वतो राजा' (शतपथ १३/४/३) आश्व. श्रौ, सू. १0/ 
७ (अर्थात्‌ विवस्वान्‌ का पुत्र यम राजा आदि आदि अमुक विशेष आख्यानों का उपयोग, पीछे 
के भाग में बताया गया है। इस स्थान पर जो कोई भी आख्यान से काम पूरा हो जाय इस प्रकार 
होता तो अमुक आख्यान अमुक दिन कहना इस प्रकार स्पष्ट करके कथन नहीं करते इसलिये 
“पारिप्लवम्‌' आचक्षीत्‌। इस वाक्य में। (पारिप्लवम्‌।) इस प्रकार का एक वचन का प्रयोग है। 
(इस एक वचन के प्रयोग से ऐसा मालुम पड़ता है कि अमुक दिन अमुक एक आख्यान जो इस 
दिन के लिये नियत किया है वही कहना है, दूसरा नहीं, इसलिये आख्यानों की बात लेशमात्र 
भी यहाँ नहीं, कारण कि इस प्रकार का अर्थ होता है इस प्रकार यहाँ कुछ भी नहीं है। 


अत एव चाग्रीन्धनाद्यनापेक्षा।३ ।७।२५। 


(कर्म सामग्री नहीं हो वहां भी ज्ञान स्वभाव से कर्म सामग्री खड़ी कर सकते हैं, लिये ही 
इसको अग्नि ईधन की आवश्यकता नहीं रहती। 


कारण कि ज्ञानी स्वयं ही यज्ञस्वरूप बन जाता है इसी लिये इसके अग्नि समिधा आदि 
की आवश्यकता नहीं रहती (अर्थात्‌ इस भाँति कर्म निरपेक्ष जो ज्ञान उसको कर्म द्वारा ही उपयुक्त 
मानना और अन्यथा अनुपयुक्त सर्वथा भूल से युक्त है।) 


“पुरुषार्थोऽत्तः ' इस प्रकार शब्दात्‌' (ब्र.सू. ३/४/१) इस सूत्र से लेकर (यहाँ तक) फल 
जो मोक्ष वह देने के सम्बन्ध में ज्ञान स्वतंत्र है, कर्म से नहीं, इस प्रकार सप्रमाण बताकर इसी 
कथन के समर्थन में एक दूसरी भी युक्ति आगे रखते हैं, कारण कि ज्ञान द्वारा ज्ञानी स्वयं ही 
यज्ञस्वरूप बन जाता है, इसीलिये ही जरामर्य नाम के अग्निहोत्र में अग्नि, इसमें होम करने की 
समिधा, इत्यादि अर्थात्‌ (घी) आदि इसकी (इस ज्ञानी को) आवश्यकता नहीं इस प्रकार कहते 
हैं, इत्यादि तै. शाखा के हेमनारायणोपनिषद्‌ में “तस्यैवं विदुषी यज्ञस्यात्मा यजमानः श्रद्धा पत्नी 
शरीर मिध्ममुरो, वेदिलोमानि बहिर्वेद: शिखा हृदययूप: कामआज्यं :मन्यु:पंशुस्तपोग्नि: (म.ना. 
८0) (अर्थात्‌ यह स्वयं अपने ज्ञान जिस को हुआ है उस प्रकार के मनुष्य के यज्ञ में ज्ञानी की 
उत्तम आत्मा वह यजमान, इसको श्रद्धा वह पली इसका शरीर वह समिधा, इसकी छाती वह 
वेदी, इसके रोम वह देवताओं के बैठने के लिये घास, इसका वाद ज्ञान ज्वाला, इसका हृदय वह 
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पशु बांधने का खूंटा, इसकी इच्छा वह होम करने का घी, इसका क्रोध उसको मारकर होमने का 
पशु, इसके द्वारा किया जाने वाला तप वह अग्नि, आदि कहे गये है। (इस स्थान पर जरामर्य 
नाम के अग्निहोत्र सत्र का निरुपण है । यह सत्र क्रियात्मक और द्रव्यात्मक नहीं, परन्तु भावनात्मक 
है ऊपर की तरह वर्णन किया है। इस प्रकार ही ज्ञान, इसके सम्बन्ध में आने वाला दूसरी व्यक्ति 
या इस वस्तु को यज्ञरूप बनाया है उस ज्ञान को स्वीकार्य करने में उसे यज्ञ की क्या आवश्यकता ? 
इस कथन का भावनात्मक यज्ञात्मिक यज्ञ के निरुपण द्वारा इस भाँति ज्ञात होता है । 


सवपिक्षेत्यधि करण 


जिस देश में इष्ट वस्तु है उस देश तक पहुँचने हेतु घोड़ों का उपयोग जिस प्रकार आवश्यक 
है उसी भाँति (जिस स्थिति पीछे मोक्ष प्राप्त हो उस स्थिति तक पहुँचने हेतु) सर्व ( अर्थात्‌ जिसे 
कर्म ज्ञान तथा भक्ति तीन) का उपयोग है, कारण कि (यज्ञ आदि अर्थात्‌ कर्म आदि का जो सर्वथा 
उपयोग नहीं हो तो श्रुति इसका निरुपण ही किसलिये करे ?) (अर्थात्‌ श्रुति में यज्ञ आदि का 
निरुपण किया है, इससे समझ में आता है कि इन सभी का किसी प्रकार का उपयोग तो है ही ।) 


(संशय है) ऊपर के अधिकरण में कहा गया है कि ज्ञान का फल जो मोक्ष उसकी प्रास 
के सम्बन्ध में कर्म किसी काम का नहीं यह कथन सत्य है । परन्तु (ज्ञान की) अपने प्राप्ति के 
सम्बन्ध में (कर्म का) उपयोग सही है कि नहीं, इस कथन का (इस अधिकरण में) विचार 
किया गया है । 


(पूर्व पक्ष) ज्ञान की स्वयं के प्राप्ति के सम्बन्ध में भी कर्म का उपयोग नहीं । प्रमाण में 
पूर्वपक्षी का कहना है, कारण कि (शिष्य) गुरु के पास जाता है और गुरु इसको अनेक प्रकार 
के उपदेश देता है उसके द्वारा ही इसको ज्ञान प्राप्त होने का है । (इसको इस कथन का समर्थन) । 
ब्रह्म विदाप्रोतिपरम्‌।' (तै.त्तिरीय २/१) (अर्थात्‌ कि जिस पुरुष ने गुरु किया। उसको ज्ञान 
मिलता है । इस प्रकार के श्रुति वाक्य से मिलता है। 


सवपिक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्ववत्‌ ।३/४/२६ | 


सिद्धान्त-प्रस्तुत चर्चा में सत्यकथन क्या इसका 'सवपिक्षा' इत्यादि शब्दों में (सूत्रकार) 
निरुपण करते हैं। सर्व (अर्थात्‌ कर्म, ज्ञान, भक्ति (तीनों ही) इनकी (मोक्ष प्राप्ति में साधनभूत 
जो):पुरुषोत्तम (अर्थात्‌ पर ब्रह्म परमात्मा का ज्ञान उस ज्ञान की स्वयं उत्पत्ति में अपेक्षा (अर्थात्‌ 
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आवश्यक है) इस कथन का समर्थक कारण 'यज्ञादि श्रुतेः ' शब्दों में (सूत्रकार) देते हैं। श्रुति 
(अर्थात्‌ वेदयज्ञ आदि। अर्थात्‌ कर्म, ज्ञान, भक्ति) उसका जो निरुपण करते हैं वह निरुपण ही 
(सम्बन्ध में) प्रमाण है, इस लिये (कर्म, ज्ञान, भक्ति का सर्वथा अनुपयोग हो तो मोक्ष साधनोंपदेशक 
वेद यह कर्म ज्ञान भक्ति का निरुपण ही किसलिये करते ? यह इनका भले ही साक्षात्‌ नहीं हो 
तो परम्परा का भी उपयोग नहीं हो तो इसका निरुपण वस्तुतः निरर्थक हो जायेगा। और परम 
आप्तवेद निरर्थक एक अक्षर भी किस प्रकार लिखे ? इसलिये किसी को किसी प्रकार का कर्म 
ज्ञान भक्ति की उपयोगिता स्वीकार ही करनी पड़ेगी। 


मूल आशय यह इस प्रकार है-स्वतन्त्र पुरुषार्थ रूप तो पुरुषोत्तम ( अर्थात्‌) पर ब्रह्म 
परमात्मा और इसकी प्राप्ति यह फल और इसकी फल प्राप्ति में साधनभूत प्रेमलक्षणा भक्ति द्वारा 
उत्पन्न होने वाला यह पुरुषोत्तम का ज्ञान ही है इस कथन का प्रतिपादन ' ब्रह्मविदाप्रोतिपरम्‌' 
(तैत्तिरीय २/१) (अर्थात्‌ परब्रह्म को जानने वाला परम फल रूप मोक्ष प्राप्त करता है ) आदि उस 
प्रकार फिर “एतद्विदु: रमृतास्ते बुवन्ति' (बृहदा, ४/४/१४) ( अर्थात्‌ इस) परब्रह्म को जो 
जानते है वह (मोक्ष प्राप्त करके) अमर बन जाता है। आदि हजारों श्रुतिवाक्यों द्वारा किया गया 
है। तदुपरान्त “अथेतरे दुःखमेवोपयन्ति’ (बृहदा ४/४/१४) ( अर्थात्‌ दूसरे जो परब्रह्म को नहीं 
जानते वे दुःखी ही होते हैं यह श्रुति वाक्य (पर ब्रह्म का) ज्ञान जिनको नहीं, वैसे दुःखी ही होते 
हैं इस प्रकार कहते हैं । (स्वतन्त्र पुरुषार्थ रूप तो परब्रह्म परमात्मा है । इसका जिसको ज्ञान है 
वह मोक्ष को प्राप्त करता है, और इसको जो नहीं जानता वह दु:खी होता है ।) परिस्थिति जब 
इस प्रकार होती है तब स्वयं पुरुषार्थ रूप नहीं, उस प्रकार जो यंज्ञादि कर्म उसका श्रुतियों ने ही 
निरुपण किया है वे पुरुषार्थ प्राप्ति में यज्ञादि कर्मों के साधनभूत है इस दृष्टि में इस प्रकार ही 
समझना और यह (यज्ञादि कर्म) फलाशय रहित करने में आवे तो ही (यह परम पुरुषार्थ रूप 
पुरुषोत्तम की प्राप्ति में साधनभूत बनते हैं, अन्यथा नहीं) इसलिये वाजसनेयी शाखा के बृहदारण्यक 
उपनिषद्‌ में “यथाकारी यथाचारी तथा भवति। साधुकारी, साधुर्भवति पापकारी पापो भवति ।। 
(बृहदा ४/४/५) (अर्थात्‌ जिस जीव की जिस प्रकार की कृति और जिस जीव का जिस तरह 
का आचरण उस प्रकार वह जीव को दूसरे जन्म मैं प्राप्त होता है। अच्छा कर्म करे उसको अच्छा 
जन्म मिलता है बुरे कर्म करे उसको बुरी योनि मिलती है । इस प्रकार प्रारम्भ में कहा गया है कि 
'तस्माल्लोकात्‌ पुनरेति अस्मै लोकाय कर्मणे इति तु कामयमान:। अथ अकामय मान: अकामो 
निष्काम आत्मकाम आप्त कामोभवति न तस्मात्‌ प्राणाउत्क्रांमन्ति | अत्रैव समवलीयन्ते ब्रह्मैवसन्‌ 
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ब्रह्माप्पेति। (बृहदा. ४/४/६) (अर्थात्‌ इस लोक में से पुन: इस लोक में कर्म करने आता है। 
यह तो सकाम कर्म करने वाले की बात हुई । इस वाक्य में अथ अकामय मान: ' (का अर्थ यह 
है कि) अब फलाशा रहित कर्म करने वाले (की बात की जाती है, जो कर्म करते समय में) 
कामना रहित है, अर्थात्‌ जिसकी कामना निवृत्त हो गयी है, इसको लेकर जो आत्म काम अर्थात्‌ 
आत्मा जो परमात्मा प्राप्त हो, उसको लेकर जिसकी सभी इच्छा परिपूर्ण हो गयी है।' यह जीव 
ब्रह्मरूप बन गया हो ब्रह्म में लीन होता है आदि इस स्थान में 'यथाकारी' आदि (शब्दों से कर्म 
करने वाले की बात प्रारम्भ करने में आयी है, अर्थात्‌ ' अकाममय मान: ' इस शब्द से इस प्रकार 
का काम करने का ही कहा गया है। परिस्थिति यह है कि (अर्थात्‌ सकाम कर्म करने वाला- 
चौरासी के चक्कर में भटकता रहता है, जब निष्काम कर्म करने वाला कालक्रम में मोक्ष प्राप्त करता 
है। इसलिये (भगवान्‌) अपने (लोकों को) अच्छे कर्मो की ओर प्रवृत्त करते है इसके लिये | 
(उस-उस कर्म के) विविध फल कहे हैं और स्वयं समर्थ होकर वह फल देते हैं भी | परन्तु लोक 
(इस फलाशा में फस जाते हैं इसलिये प्रभु ने स्वयं ही भ्रम फैलाया है इस प्रकार अपने को ज्ञात 
होने पर इस प्रकार फलाशा से (कर्म करते जीव) भगवद्‌ आज्ञा रूप जो वेद तदनुसार ही कर्म 
किया है अर्थात्‌ लम्बे समय भी प्रभु स्वयं इन पर दया करके (इसको) निष्काम बनाते हैं। इसके 
पीछे भले ही फलाशा, सहित इस प्रकार के जीवों ने कर्म किये, परन्तु अन्त में इस तरह के 
कर्मादि करके अनेक जन्मों में इस प्रकार के जीव अधिक संस्कारी बनते हैं इस कारण भी ये इस 
प्रकार निष्काम बनते हैं । उपरान्त कषाये कर्मभि ततो ज्ञानं प्रवर्तते (अर्थात्‌ कर्मो द्वारा वासनाओं 
का क्षय होने पर-ज्ञानोदय होता है) इत्यादि स्मृतिवाक्यानुसार भी वासनाओं का क्षय होता है फिर 
ज्ञान की उत्पत्ति के लिये भी कर्मो की आवश्यता है। “सर्वापेक्षा च' इस स्थान पर (जो) 'च' 
है उसके द्वारा सूचन होता है कि (यह कर्म आदि की अपेक्षा मर्यादामार्गीय अर्थात्‌ साधन मार्गीय 
जीव को है) पुष्टिमागीय अर्थात्‌ कृपामार्गीय जीव को नहीं (कारण कि इस तरह के पुष्टिमार्गीय 
जीवों को तो प्रभु स्व सामर्थ्य से ही उद्धार करते हैं) इसलिये तो 'नायमात्मा' (कठ. २/२३ 
मुण्डक ३/२/६) अर्थात्‌ इस परमात्मा की प्राप्ति यह परमात्मा कृपा करे तभी होती है। जीवकृत 
साधन द्वारा नहीं । इस श्रुति वाक्य के साथ विरोध नहीं आता है। टिप्पणी-वेद यह परम प्रमाण 
है। इसका अमुक भाग ही नहीं, परन्तु इसका अक्षर अक्षर प्रमाणभूत है। अब वेद ने अनेक | 
स्थान पर कर्म ज्ञान आदि साधनों का उपदेश किया हैं, जब एक, या दो स्थान आग्रह रखकर कहा 

है कि भगवद्‌ चरण अर्थात्‌ भगवत्कृपा आदि परम पुरुषार्थ से जो भगवत्प्रात्ति नहीं होती हो तो 
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फिर इन सभी साधनों का उपदेश वेद ने किसलिये किया? ये साधन किंचित्‌ कर लेते हैं 
भगवत्कृपा हो तो ही भगवत्प्रप्ति होती है, तब फिर साधनोपदेश वस्तुतः निरर्थक होते है, 
तत्प्रातिपादक वेदभाग भी अप्रमाण बनते हैं, इस संकट से निकलने का क्या मार्ग हो सकता है ? 
साधन प्रतिपादक वेद भी इतने ही प्रमाणभूत है और कृपा प्रतिपादक वाक्य भी इतने ही 
प्रमाणभूत है इसलिये इस बुद्धिगम्य कौनसा मार्ग लेना ? इसके लिये दो मार्ग हैं, एक मार्ग तो 
बहुत सीधा है। अमुक स्थिति तक कर्मादि साधन काम करते हैं और पीछे ही भगत्वकृपा होती 
है और कृपा द्वारा ही भगवत्प्राप्ति हो इसका एक साधारण दृष्टान्त हैं । एक ऊँचाई पर एक सुन्दर 
खिलोना पड़ा हो उसको देखकर एक बालक इस ओर जाय, ऊँचे हाथ करके यह उतारने के लिये 
प्रयत्न करे परन्तु इसके प्रयत्नों से तो यह खिलौना इसके हाथ में आये ऐसा नहीं, घर का कोई 
बड़ा इससे उत्कृष्ट प्रयत्नों द्वारा इसकी इच्छा जानकर इसको यह खिलौना दे तब उसको मिले 
इस प्रकार जीवकृत साधनों द्वारा जीव के फल प्राप्ति की इच्छा जानकर इसके ऊपर प्रभु कृपा 
करे और जीव को यह फल देता है । इस प्रकार साधन बिना कृपा नहीं और कृपा बिना फल नहीं, 

इस भाँति दोनों प्रकार के वाक्य सार्थक बनते हैं, श्रीरामानुजाचार्य ने समन्वय का यही मार्ग लिया 
है। श्रीवल्लभाचार्य इस मार्ग को स्वीकार करते हैं, परन्तु तद्पश्चात्‌ भी इनको कुछ कहना है । जीव 
के साधन करने के पश्चात्‌ ही प्रभुकृपा करे तब फिर कृपा करने के सम्बन्ध में प्रभु पराधीन बन 
जाते हैं। सर्वस्वतन्त्र प्रभु की यह दुर्दशा ? इस दुर्दशा में से प्रभु को निकालने का एक ही उपाय 
है सामान्य रीति से भगवान्‌ जीवों के साधनों को देखकर ही कृपा करते हैं, परन्तु जब प्रभु की 
इस तरह से कृपा करने का मन हो ऐसा नहीं है तब इसको कोई नहीं रोक सकता है ऐसा नहीं 
है। जिन जीवों पर अकस्मात्‌ इस रीति से कृपा कर प्रभु इसको फलानुभाव कराते हैं वह जीव 
पुष्टिमार्गीय इस प्रकार के जिन जीवों को साधन की अपेक्षा नहीं, अर्थात्‌ साधन श्रुति सामान्य रीति 
से चरितार्थ है और वरण श्रुति इस तरह के अपवादभूत पुष्टिमार्गीय जीवों के सम्बन्ध में चरितार्थ 

है।) (अब कोई इस प्रकार की आशंका करे कि) ज्ञान द्वारा कर्म आदि साधन हीं फल को उत्पन्न 

करता है इस प्रकार मानने में क्या कठिनाई ? तो इसकी आशंका दूर करने के लिये उत्तर में 

(एक) उदाहरण देते हैं, ' अश्ववद्‌' इस शब्द में (सोचो) कि अमुक स्थल पर अमुक निज भक्तों 

का कल्याण करने वाले एक महात्मा रहते हैं । इस स्थान से और अपने स्थल के बीच में दस कोस 

का अन्तर है यह व्यवधान हुआ। घोड़ा इस व्यवधान अर्थात्‌ अन्तर को दूरकर उस स्थल पर ले 

-- जाय, इतना यह कर सकता है, विशेष नहीं (अपनी महात्मा की ओर की भक्ति और इन महात्मा 
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की कृपा) दिला सकती है। इतना इस (घोडे में सामर्थ्य नहीं) । इसी प्रमाण से यज्ञादि कर्मों 
आधि भौतिक आध्यात्मिक और आधिदैविक प्रतिबन्ध अर्थात्‌ विघ्न दूर करे इतना इसमें सामर्थ्य 
है। अधिक नहीं, पुरुषोत्तम प्राप्ति (तो भक्तों के स्नेह और भगवान्‌ की कृपा द्वारा ही होती है) 
नहीं कि (यह स्नेह और कृपा बिना भी) केवल यज्ञादि द्वारा मोक्षाभिलाषी (मर्यादामार्गीय भक्त) 
के सम्बन्ध में इस प्रकार है ऐसा समझना, भक्तों के सम्बन्ध में तो (प्रथम लक्षणा) भक्ति ही सभी 
कार्य करती है इसको यज्ञादि कर्मो की आवश्यकता नहीं, (टिप्पणी-पुरुषोत्तम प्राप्ति में जो विघ्न 
है, वह तीन प्रकार का है इस प्रकार ऊपर कहा गया है । ये तीन प्रकार के अर्थात्‌ आधिभौतिक, 
आध्यात्मिक और आधिदैविक ये तीन प्रकार के विन्न का सप्रमाण स्वरूप मेरे जानकारी में नहीं 
है अर्थात्‌ मेरी कल्पना से बताता हूँ । पुरुषोत्तम प्राप्ति यह परम फल, पुरुषोत्तम का निवास वैकुण्ठ 
में जान रहे । इस लोक में बीच में क्या-क्या विन्न है इसका विचार करना चाहिये, साधन मार्ग 
में वैदिक साधनों के बिना आगे काम नहीं चलता है और यह वैदिक साधन समर्थ, ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वैश्य कर सकता है इसलिये दूसरी योनियो में जन्म हो तो वेदाधिकार का अभाव अथवा 
वेदाधिकार हो तो कर्म, कर्म सामर्थ्य का अभाव, यह हुए आधिभौतिक लिप्त आत्मा सम्बन्धी 
विघ्न, वे आध्यात्मिक दृष्टान्त छान्दोग्य उपनिषद्‌ में आठवें प्रपाठक के सातवें खण्ड में इन्द्र और 
विरोचन प्रजापति के पास अध्यात्म विद्या सीखने जाते हैं । आत्मा का सम्बन्ध समझने के सम्बन्ध 
में इन्द्र आगे जाता है । विरोचन रुक जाता है यह आध्यात्मिक विघ्न अमुक वैदिक कर्म निष्काम 
किये जायें तो इसका फल रूप अन्त:करण शुद्धि प्राप्त हो तो इस प्रकार का आध्यात्मिक विघ्न 
दूर हो, अब देवकृत विघ्न वह आधिदैविक अमुक कर्मो द्वारा यह प्रतिकूल दैव दूर हो अर्थात्‌ 
आधिदैविक विघ्न दूर हुआ । कमों द्वारा यह तीन प्रकार का विघ्न दूर होता है, अन्तः करणादि 
शुद्ध हो, परन्तु पुरुषोत्तम की प्राप्ति तो ज्ञान भक्ति और तदनन्तर हुई पुरुषोत्तम की कृपा द्वारा ही 
होती है। 
शमदमाद्युपेतः स्यात्तथापितु तद्विधेस्तदङ्गतया तेषामवश्यानुष्ठेयत्वात्‌ ।३/४/२७। 


(श्रुति में कहा गया है) कि साधक आदि को शम दमादि को पालना करनी चाहिए । ऐसा 
होने पर यह वेद विधि ज्ञान का अंग है इसलिये ज्ञान मार्गीयों के लिये शम दमादि का पालन 
आवश्यक है, (परन्तु, सामान्य रीति से भक्तिमार्गीय मनृष्यो के यह शमदमादि सहज सिद्ध होते 
हैं यह कथन सत्य है, परन्तु इनके लिये भी यह शम दमादि पालन आवश्यक है, और यदि पालना 
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नहीं करें तो गति में अवरोध आ जाय इस प्रकार कुछ भी नहीं कारण कि भगवन्मार्ग में सब 
भगवत्‌ कृपा द्वारा ही होता है।) 


(यह कथन ठीक) परन्तु “तस्मादेव विच्छान्तोदान्त ' (वृहदा४/४/२३) (अर्थात्‌ जिसका 
मन और इन्द्रियां स्वयं के वश में है। (जिसके किसी प्रकार की इच्छा नहीं जगती, जो सब 
आनन्द से सहन करता है और जिसका मन एकाग्र रहता है। उसको अपने और सारे जगत में पर 
ब्रह्म परमात्मा के दर्शन होते हैं । आदि श्रुति वाक्य शम, दम आदि ज्ञान प्रापि में साधनभूत है ऐसा 
कहते हैं, नहीं कि यज्ञ आदि। इस प्रकार (कोई आशंका करे तो इसके उत्तर में सूत्रकार कहते 
हैं कि भक्तिमार्ग में भी मनुष्य को शम दमादि सहज सिद्ध होते हैं, फिर ( अर्थात्‌ शमदमादिवाला 
अपने में पर ब्रह्म परमात्मा के दर्शन करता है । इस श्रुति में (शमदमादि को इसके अंगभूत अर्थात्‌ 
ज्ञानमागीय ज्ञान में ही अंगभूत कहे हैं, इसलिये ज्ञानमार्ग में तो यह (शमदमादि) आवश्यक है 
और इन अंगों को विधि भी इतने के लिये ही है, (परन्तु) भक्ति मार्ग में (मुख्य रूप से) शम 
दमादि सहज सिद्ध होते हैं यह कथन सत्य है, परन्तु यह होना ही चाहिये। (नहीं हो तो गति रुक 
जाती है) ऐसा कुछ नहीं है। (टिप्पणी-भक्तिमार्ग में तो परम कृपालु परमात्मा जीव के गुण दोष 
ध्यान में लिये बिना, जिस प्रकार वर्षा सभी जगह होती है उसी तरह सभी जीवों को आनन्ददान 
करते हैं वहाँ जीव में शमदमादि हो तो भी ठीक और नहीं हो तो भी ठीक, परन्तु ज्ञानमार्ग में शमा 
दमादि बिना गति आगे नहीं होती है। 


सर्वान्नानुमतिश्च प्राणात्यये तद्दर्शनात्‌ ।३/४/२८। 


प्राण चले जाये इस प्रकार की परिस्थिति में तो सभी प्रकार के अन्न की छूट है, कारण कि 
(इस प्रकार ली गई छूट आपने श्रुति में) कही गयी है। 


शंका- आहार शुद्धो 'छान्दोग्य ७/२६/२' अर्थात्‌ आहार शुद्ध हो तो अन्तःकरण (भी) 
शुद्ध रहे । इस श्रुति वाक्यानुसार यज्ञ शम, दम आदि (जिसके आहार शुद्धि आवश्यक अंग है ) 
अन्तःकरण को शुद्धि के लिये आवश्यक वर्णन किया गया है यह मत उचित नहीं, कारण कि 
नह वा एवं विदि किंचनानन्नं भवति छान्दोग्य ४/२/१॥ (अर्थात्‌ इस प्रकार की ज्ञान दशा 
जिसको प्राप्त हुई है उसको किसी भी प्रकार से अन्न का निषेध नहीं) इस प्रकार छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ में और न हवा अ स्य अनन्नं जगं भवति। (बृहदा. ६/१/१४) ' अर्थात्‌ इस प्रकार की 
ज्ञानदशा में पहुँचे मनुष्य भोजन नहीं करे तो भी इसको इसका दोष नहीं लगता है। इस तरह 
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बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में आहार शुद्धि विशुद्ध को सभी प्रकार के अन्न खाने की छूट की बात 
कही गयी है अन्तःकरण की शुद्धि के लिये यज्ञ आदि श्रुति में कहे हैं यह कथन ठीक नहीं है - 
इस प्रकार कोई आशंका करे इसके उत्तर में निम्न प्रकार की व्यवस्था है। 


समाधान-आहार मिलना कठिन हो और प्राण निकल जाने की परिस्थिति पैदा हो जाय 
जब प्राण नहीं बचे अर्थात्‌ आदमी मृत्यु-को प्राप्त हो जाय, यह जीवित मनुष्य नहीं रहकर शव 
बना हो तो इसको ज्ञान ही कहाँ से प्राप्त हो ? इसलिये इस भाँति बिना ज्ञान की प्राप्ति के सम्बन्ध 
में अन्तरंग अर्थात्‌ अत्यावश्यक साधन है, जब आहार देह पोषक होने से इससे बहिरंग अर्थात्‌ 
न्यून आवश्यक है, इसलिये इसके सम्बन्ध में छूट दी गयी है। (इस कथन का) समर्थन करने 
के लिये (सूत्रकार अब) प्रमाण देते हैं, ' तद्दर्शनात्‌' इन शब्दों में चाक्रायण नाम के ऋषि (स्वयं 
भूखे मर जाने की स्थिति में आये ईभ्य नाम के शूद्र से झूठे उड़द खाये जैसा प्रसंग ( अपने/श्रुति 
में देखने को मिलता है। (टिप्पणी-सर्वपेक्षा सूत्र में कहा गया है कि कर्मादि मोक्ष प्राप्ति में सरल 
साधन भूत नहीं, अर्थात्‌ पहले कर्मादि पीछे अन्तःकरण शुद्धि द्वारा साधनभूत है, अर्थात्‌ पहले 
कर्मादि, पीछे अन्तःकरण शुद्धि, पश्चात्‌ ज्ञान और फिर मोक्ष, परन्तु इस क्रम में एक श्रृंखला 
कमजोर है कारण कि इसमें अन्तःकरण की शुद्धि है उसका आधार कर्मादि ऊपर है यह बात 
सत्य है किन्तु तदुपरान्त आहार शुद्धि ऊपर भी है परन्तु एक स्थान पर श्रुति आहार शुद्धि का 
आग्रह करती है और अन्य स्थान पर खाने की छूट देती है। अब अन्तःकरण शुद्धि के लिये 
अत्यावश्यक जो आहार शुद्धि उसको अन्य स्थल पर उसको खाने की छूट देती है श्रुति 
अन्तःकरण शुद्धि के लिये यथालाभ आग्रह रखती हो ऐसा मालुम नहीं पड़ता है। इस भाँति 
सिद्धान्ती अन्तःकरण की शुद्धि को आवश्यक समझकर इसके लिये कर्मादि आवश्यक है ऐसा 
मानते हैं, जब पूर्व पक्षी का कहना इस प्रकार है कि जो श्रुति को अन्तःकरण की शुद्धि की 
आवश्यकता नहीं हो तो इसमें कारणभूत कर्मादि की क्या आवश्यकता ? इस प्रमाण की 
प्रस्तावना में पूर्व पक्षी की समस्त शक्ति लाभ भ्रमित की छूट देने वाली श्रुति ऊपर है, अर्थात्‌ 
सिद्धान्ती यह यथा लाभ खाने की छूट देने वाली श्रुतिका हार्द बताता है। मोक्ष प्राप्ति के लिये ज्ञान 
तो आवश्यक है यह ज्ञान का आधार जितना अन्तःकरण शुद्धि ऊपर है उतना ही प्राण धारण, 
अर्थात्‌ जीवित रहने ऊपर है । अब जब शुद्ध आहार अप्राप्य हो तभी अन्तःकरण शुद्धि का आग्रह 
रखकर भूखे मर जाना कि जो मिले वह उस भोजन को लेकर जीवित रहना ? जीवित रहेगा तो 
वह आगे को शुद्ध आहार मिलने पर अन्तःकरण शुद्धि प्राप्तकर उसे मोक्ष मिलेगा, परन्तु 
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अन्तःकरण शुद्धि के आग्रह के पीछे जो भूखे मर जाएगा, जीवित ही नहीं रहेगा, वह ज्ञान प्राप्ति 
भी कहाँ से करेगा और मोक्ष भी कहाँ से मिलेगा ? जीवित मनुष्य ही कल्याण प्राप्त करता है इस 
न्याय से अन्तःकरण करण का शुद्धि से प्राण धारण अधिक आवश्यक है, इसलिये तो खाने की 
छूट, तो खाये बिना प्राण चले जायं इस प्रकार की विकट परिस्थिति के लिये ही यह आपद्‌ धर्म 
के सदृश कहा गया है, नहीं कि हमेशा के लिये, श्रुति में अन्तःकरण शुद्धि के लिये संपूर्ण आग्रह 
रखा है और इसमें साधनभूत यज्ञादि के लिये भी इतना ही आग्रह रखा है। (इसके पीछे भी) 
अन्तःकरण शुद्धि ज्ञान प्राप्ति का साधन है और इस तरह इसकी आवश्यकता है अर्थात्‌ ज्ञान प्राप्ति 
होने के पीछे नहीं, अन्तकरण की शुद्धि आवश्यक है कि नहीं इसमें कारणभूत आहार शुद्धि की 
आवश्यकता है अर्थात्‌ जिसको ज्ञान प्राप्त हुआ है उसको यथा लाभ उसको खाने की छूट हमेशा 
के लिये हो इसमें भी कोई बुरी बात नहीं है। उस प्रकार फिर “अपि स्मर्यते' ( ब्र.सू ३/३०) 
अर्थात्‌ कि ब्रह्मज्ञानी वह क्या, परन्तु) अब्रह्मज्ञानी भी आपत्ति के समय में जो मिले वह खावे, 
इसका इसको दोष नहीं है, यह स्मृति में कहा है । इस सूत्र में अब्रहमज्ञानी को भी ( अर्थात्‌ सूत्रकार 
बादरायण) व्यास ने मुख्यत: ऐसा कहा कि ज्ञानी अथवा अज्ञानी, को आपत्ति के समय पर ही 
यह छूट हो सकती है, अन्यथा नहीं। इसका आशय यह है कि ज्ञानी भी जो शास्त्र विहित धर्म 
का त्याग करे और शास्त्र निषिद्ध धर्म का आचरण करे तो इसका मन मलिन बनता है और मिला 
ज्ञान भी इसका नष्ट होता है। श्रुति का इस प्रकार का आशय है (यह बताने के लिये सूत्रकार 
कहते हैं) इस तरह कठिनाई हो तो जो मिले खाने की छूट, अन्यथा नहीं, इस प्रकार विशिष्ट 
व्यवस्था कही है । इसीलिये ही श्रीमद्‌ भागवत के दूसरे स्कन्ध में कहा कि विशुद्धं केवलं ज्ञानं 
प्रत्यक्‌ सम्यगवस्थितम्‌। सत्यं पूर्णमना द्यन्तं निगुण नित्यमद्वयम्‌ । ऋषे विदन्ति मुनयः प्रशान्तात्मे- 
न्द्रियाशया: । यदातदेवास त्तर्के स्तिरो भूयेत्‌ विप्लुतम्‌ । (भाग. २/६/३९/४0 ) अर्थात्‌ कि निर्मल, 
केवल, आन्तर, स्थिर, सत्यस्वरूप, पूर्ण अनादि-अनन्त, निर्गुण, नित्य अद्वितीय ज्ञानस्वरूप 
परब्रह्म परमात्मा का जिस प्रकार नाम आत्मा इन्द्रिय तथा अन्तःकरण शान्त है उस प्रकार के 
मुनियों, ये ऋषि जानते हैं, परन्तु यही ज्ञान जब बुरे तरको से विचलित होकर नष्ट होते हैं। 
(तडुपरान्त) मार्कण्डेय मुनि ने भी कहा है कि ज्ञानिनामपि चेतांसि देवी भगवती हि सा। 
बलादाकृष्य मोहायमहामाया प्रयच्छति | मार्कण्डेय पुराण-देवी माहात्म्य १/४४ (अर्थात्‌ षडैश्वर्य 
संपन्न यह दिव्य महामाया ज्ञानी पुरुषों के भी चित्तों को बलात्‌ खींचकर मोह के सुपुर्द करती है। 
(टिप्मणी- ये दोनों वाक्य ज्ञान सम्पन्न जनों पर भी कैसा भय डालते हैं। इसका स्पष्ट निरुपण 
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करते हैं । इसलिये ही जैसी ऊँची स्थिति में पहुँचे हो परन्तु असाध्य होना सर्वथा भयानक है । यह 
अथवा इस आशय का वाक्य कहा है, अर्थात्‌ सतत सावधानी बिना स्वतंत्रता स्थिर नहीं रहेगी। 
सीढ़ियों वाली सीढ़ि के भले ही एक मनुष्य त़िन्यावे सीढ़ि या चढ़ा हो, परन्तु अन्तिम सीढ़ी भी 
असावधानी इसको सब से नीचे गिरा देती है, इसलिये प्रयत्न करते रहना, इसका अर्थ यह नहीं 
कि डरते ही रहना, हिम्मत से आगे बढ़ना, परन्तु एक क्षण भी असावधान नहीं रहना। यह (जो 
कहलाया वह ज्ञानमार्गीय ज्ञान वाले के सम्बन्ध में ही समझना, भक्तिमार्गीय जीव को इस' तरह 
कैसा भी भय नहीं, कारण कि भगवान्‌ ने स्वयं कहा है कि“ मांये अनन्याश्न्चितयन्तो मांये जना: 
पर्युपासते। तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्षेमं वहाम्यहम्‌ (भ.गी. ९/२२) अर्थात्‌ जो मेरा अनन्य 
भक्त बनकर के मेरा ही में विचार कर मुझे ही भजते हैं । नित्य मेरी सेवा में लगे रहने वाले है उनके 
योग क्षेम का मैं ही निर्वाह करता हूँ । (उपरान्त) ' मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतां तरन्ति ते। (भ.गी. 
७/१४) (अर्थात्‌ जो मेरे ही शरण में आते हैं वे ही माया को पार करते हैं । इस श्लोक में जो “जो' 
एव का प्रयोग किया गया है उसका आशय यह है कि पुरुषोत्तम का जिसको ज्ञान है वही माया 
को पार करता है, अर्थात्‌ ज्ञानमार्गीय को उस माया का भय है। 


अबाधाच्च।३/४/२९। 

इस प्रमाण किन्हीं परिस्थिति में प्राण को स्थिर करने के लिये ही जो छूट ली जाती है उससे 
कठिनाई भी नहीं आती है। 

शुद्ध अन्न के लिये आग्रह को पकड़े रखना एक बार नहीं खाये तो भी चल सकता है इस 
प्रकार की आपत्ति में, निषिद्ध अन्न खाने से बुद्धि विकृत नहीं होती और इसको लेकर कठिनाई 
भी पैदा नहीं होती । (यह एक सच्चाई है) इसलिये (इस प्रकार को छूट में किसी तरह को बाधा 
नहीं है ।) 

अपि स्मर्यते ।३/४/३०। 

इस प्रकार की विकट परिस्थिति में निषिद्ध आहार करने वाले की बुद्धि नहीं बिड़ती ऐसा 
स्मृति में भी कहा है। 

आपत्ति के समय अज्ञानी भी निषिद्ध आहार करे तो इसमें बाधा नहीं है-इस प्रकार स्मृति 
में कहा है तब भी श्रुति संमत मार्ग में जाने वाले ज्ञानी को कठिनाई नहीं होती है, अब इसमें फिर 
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क्या पूछना ? स्मृति वाक्य इस प्रकार है ' जीवितात्यय मापन्नो योवन्नमत्ति यतस्तत: । लिप्यते न 
स पापेन पद्मपत्र मि वाम्भसा । (मनु. १०/१0/४) (अर्थात्‌ जब नहीं खाये तो प्राण जाते हैं इस 
प्रकार को स्थिति में रहा मनुष्य जहाँ-वहाँ खाय तो भी कमल के पत्ते पर जिस प्रकार पानी नहीं 
ठहरता है उसी भाँति इसको पाप नहीं लगता है |) ' 


अथवा, ज्ञानाग्निः सर्व कर्माणि भस्मसात्‌ कुरुते तथा। (भ. गी. ४/३७) अर्थात्‌ ज्ञान रुपी 
अग्नि सभी कर्मो को भस्म कर डालती है। इस प्रकार ज्ञानी निषिद्ध कर्म नहीं करता इस तरह 
स्मृति में भी कहा है। (इस प्रमाण से भी इस सूत्र का अर्थ हो सकता है।) 


शब्दश्चातो कामकारे ।३/४/३१। 


इसलिये तो साधन दशा वाले को यथा काम नहीं करना इस प्रकार श्रुति वाक्य है । ज्ञान 
रुपी अग्नि (अच्छे बुरे) सभी कर्मो को जला डालने में समर्थ है अर्थात्‌ सिद्ध दशा में ही यथा 
काम करे उस प्रकार मनुष्य को तो बाधा नहीं, अन्यथा साधन दशा में (तो बुरे सभी कर्म जला 
डाले) इस प्रकार ऐसा कुछ (साधन) नहीं होता अर्थात्‌ तस्मादेबंविच्शान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः ') 
(बृहदा. ४/४/२३) अर्थात्‌ इस प्रकार ही जानते हैं वे अपने मन और इन्द्रियों को वश में रखते 
हैं, कोई भी इस प्रकार की इच्छाओं का सेवन नहीं करता, सभी सहज करते हैं | इस प्रकार का 
श्रुति वाक्य यथा काम करने की मना करता (अपने को) मिलता है। 


विहितत्वाच्चाश्रमकर्मेत्यधिकरण 


संशय-ज्ञान (रुपी अग्नि सभी/कर्मो का नाश करता है यह कथन तो पूरा हो चुका, अब 
यह प्रश्न उपस्थित होता है कि जिसको ज्ञान प्राप्त हुआ है उसको कर्म करना या नहीं) 


पूर्वपक्ष-पूर्व पक्षी का कहना (इस प्रकार) है कि कर्म नहीं करना, कारण कि कर्म का 
फ़ल अन्तःकरण शुद्धि द्वारा जो ज्ञान वह तो मिल चुका है, उपरान्त, ज्ञान सभी कर्मो को भस्म 
कर देता है (अर्थात्‌ कर्म करने से कोई लाभ नहीं इस भाँति कर्म का फल जो ज्ञान वह मिलने 
के पूर्व कर्म किये जाते हैं यह ज्ञान अब मिल चुका है अर्थात्‌ यह फल जो ज्ञान, उसे प्राप्त करने 
के लिये कर्म करने की आवश्यकता नहीं रहती, और एक बार कर्म किये जावे ये सभी कर्मो को 
ज्ञान भस्म कर डालता है, अर्थात्‌ यह तो घर बाँध कर, जला देने जैसी घटना होगी, और इस प्रकार 
घर बनाना मात्र मूर्खता है। इसलिये ये नहीं करना। 
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तब सिद्धान्ती कहते हैं कि - 
विहितत्वाना श्रमकर्मापि ३ [७1३२ | 
शास्त्र कर्म करने को कहते हैं इसलिये आश्रम कर्म भी (करना) 


जिस प्रकार शास्त्र में कहा है इसके लिये संकट नहीं हो तब ज्ञानी को भी शुद्ध अन्न ही 

खाना चाहिये, उस प्रकार शास्त्र में बताया है इसके लिये आश्रम कर्म भी करना, जब संकट नहीं 

हो, तब निषिद्ध अन्न खाना यह दोष है-यह कथन 'सर्वत्रानुमतिः ' यह सूत्रकार कहते हैं । उसी 

भाँति अवश्य करणीय कर्म नहीं किये जाते हैं तो पाप लगता है, इसलिये ये करने इस तरह का 

(सूत्रकार का) आशय है। ऊपर बताया गया है कि किये हुए कर्मों को ज्ञान रुपी अग्नि भस्म 

कर देगी (इसलिये किया हुआ प्रयत्न व्यर्थ होगा) इसलिये कर्म नहीं करना इसके उत्तर में 
,सूत्रकार कहते हैं। 


सहकारित्वेन च।३।४।३३। 


ज्ञान प्राप्ति के लिये जो अन्तरंग साधन शमदमादि उसको ये कर्म सहायता करते हैं 
इसलिये भी करने के हैं। 


शम, दम आदि (जो ज्ञान प्राप्ति के लिये) अन्तरंग साधन है उनके आश्रम कर्म सहायक 
रूप हो जाते हैं, अर्थात्‌ बिना शमदमादि (प्राप्त हुए) ज्ञान को स्थिर नहीं कर सकता है, इसलिये 
करने का है इस प्रकार (सूत्रकार यह सूत्र) कहते हैं । (अब यहाँ पर कोई शंका करे कि) कर्मों 
का स्वभाव ही है कि यह करता है उसके मन में संसार वासना जागे, अर्थात्‌ इस कार्य से तो मदद 
तो एक ओर रही, परन्तु ओर कठिनाई पैदा होगी । इसलिए यह नहीं करना, यही ठीक है। (इसके 
उत्तर में भाष्यकार श्रीविट्ठलेश कहते हैं कि) कर्मो का संसार वासना जनक जो स्वभाव है वह 
ज्ञान से नाश होने वाला है । अर्थात्‌ (अब कमों का अशुद्ध अंश इस प्रकार दूर होने पर केवल शुद्ध 
अंश ही रहने पर ही यह कर्म करने से लाभ ही होने का है। इसलिये शमदमादि कर्म मददगार 
होंगे इस प्रकार मानने में किंचित्‌ भी अनुचित नहीं है, इस प्रकार (सूत्रकार का) आशय है। इस 
तरह ज्ञानमार्गीय के ज्ञान को स्थिर किस प्रकार करना। इसका उपाय बताया, अब भक्तिमार्गीय 
साधन ही भगवान्‌ के (चरित्रों का) श्रवण (कीर्तन) आदि ज्ञानमागीय साधनों यज्ञयागादि और 
शमदमादि से अधिक है और (सविशेष) आवश्यक है यह बताते हैं। 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय ` भांग 
सर्वथापि त एवोभयलिङ्‌ गात्‌ ।३/४/३४। 


(भगवच्चरित्र श्रवण कोर्तनादिवे) सर्वथा (अर्थात्‌, इसको इस तरह से तो करना, परन्तु 
ज्ञानमागीय धर्म करने का हो उस समय भी यह ज्ञानमार्गीय धर्मा को एक ओर रखकर यह श्रवण 
कीर्तनादि ही करने कारण कि (श्रुति और स्मृति) दोनों में (इस प्रकार करने के लिये/प्रमाण प्राप्त 
होते हैं) 

भागवद्‌ चरित्र में श्रवण कीर्तन और दूसरे (अर्थात्‌ ज्ञानमार्गीय साधन, जो उनके चित्त 
शुद्धयर्थ यज्ञ यागादि और चित्त शान्त्यर्थ शमदमादि की तरह शास्त्र विहित ही करना है, इतना 
ही नहीं, परन्तु सर्वथा करने हैं, अर्थात्‌ (भक्तिमागीय साधन भगवद्‌ चरित्र श्रवणादि और 
ज्ञानमार्गीय साधन यज्ञ यागादि दोनों) एक ही समय करने का प्रसंग उत्पन्न होता है । (इसको एक 
साथ किया जाय इस प्रकार की परिस्थिति नहीं हो) तो यह (ज्ञानमार्गीय साधनों के) जाते हुए 
पुनः भक्तिमार्गीय साधन ही करना इस तरह इस सूत्र का अर्थ है। क्यों ? कारण कि श्रुति उस 
प्रकार स्मृति दोनों में यह कथन समर्थक प्रमाण मिलता है। | 


श्रुति में इस तरह यह प्रमाण “तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञं कुवीतब्राह्मणःनानुध्यायाद्‌ बहून्‌ 
शब्दान्‌ वाचो विग्लापनं हि तत्‌।।' (बृहदा. ४/४/२१) (अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञानी मनुष्य इस परमात्मा 
को ही अच्छी तरह से हृदय में उतारकर यह भाव दृढ़ रखता है उस प्रकार श्रवण कीर्तनादि साधन 
करना, दूसरे प्रपंच में नहीं पड़ना दूसरे प्रपंच सभी वाणी का दुर्व्यय है। और ' तमेवैकं जानथात्मानमन्या 
वाचो विमुच्चाथ, मृतस्यै सेतु ।।' (मुण्डक २/२/५) अर्थात्‌ इस परमात्मा से एक ही को अच्छी 
प्रकार से पहचानो, दूरे प्रपंच को छोड़ दो, मोक्ष दशा की ओर लेजाने का मार्ग यहीं है। यह भी 
ऊपर के दोनों कथनों में तम एव' इस स्थान पर 'एव' शब्द द्वारा श्रुतिने परमात्मा कहकर 
सम्बन्धी इसका स्वरूप समझ में आवे उस प्रकार के भागवच्चरित्र श्रवण रूप साधन करना हैं । 
इस तरह 'विज्ञाय' इस शब्द को कहकर “प्रज्ञा कुर्वीत उसके बाद इस शब्द द्वारा स्मरण भी 
परमात्मा का ही करना है। इस प्रकार कहकर तब भाव दृढ़ हो उस प्रकार के वाक्यों का 
अर्थानुसंधान करना, परन्तु दूसरे प्रपंच में नहीं पड़ना ' नानुध्यायाद्‌ बहून्‌' इत्यादि शब्दों से (इस 
श्रुति ने कहा) है । यहाँ न अनुध्यायाद्‌ उपसर्ग है, और इसका अर्थ इस प्रकार होता है कि ध्यान 
के पश्चात्‌ करना है। अर्थात्‌ ध्यान के पहले तो श्रवण करना है और कीर्तन ही करना है ऐसा 


समझा जाता है कारण कि (ध्यान के पूर्व श्रवण में कीर्तन के अतिरिक्त) संबंध बैठाने वाला को 
हो? 
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स्मृति में यह प्रमाण है - (शृण्वन्ति गायन्ति गृणन्त्यभीक्षणशः स्मरन्ति नन्दन्ति तवेहितं 
जनाः । त एव पश्यन्त्यचिरेण तावकं भव प्रवाहोपरमं पदाम्बुजम्‌।। (भाग. १/६/३६) अर्थात्‌ जो 
लोक, हे प्रभु, आपके चरित्र को जो बारंबार सुनता है, गाता है, वर्णन करता है, स्मरण करता है 
यह इसमें ही आनन्द लेता है। वे लोक ही संसार के प्रवाह को सुखा देते हैं उस तरह आपका 
चरणारविन्द बहुत थोड़े समय में देख पाता हैं। इस प्रकार और 'महात्मनस्तु मां पार्थ देवी' 
प्रकृतिमास्थिताः । भजन्त्य नन्यमन सो ज्ञात्वा भूतादिमव्यम्‌ ।। सततं कीर्तयन्तो मां यतन्तश्रदृढ़ब्रता: 
नमस्यन्तश्च मां भक्त्या नित्यमुक्ता उपासते।। (भ.गी. ९/१३/१४) अर्थात्‌ देवी प्रकृति का आश्रय 
करके रहने वाले महात्मा पुरुष तो, हे अर्जुन, मेरे को सभी भूत प्राणी मात्र का अविकारी मूल 
समझ एकचित होकर भजता है और मेरा सतगुणगान करता है, नित्य नियम वाला बनकर इस 
गुणगान के लिये प्रयत्नशील रहकर, मेरे को प्रेमपूर्वक प्रणाम करता है नित्य नियमपूर्वक 
उपासना करता है । इस प्रकार, दोनों प्रमाणों से इस प्रकार निश्चय होता है कि भगवद्‌ धर्मो के साथ 
आत्मा के साथ सम्बन्ध-रखने से बहिरंग है। अर्थात्‌ भगवद्‌ धर्मो में बाध नहीं हो उस प्रकार ही 
वर्णाश्रमादि धर्मों का पालन करना है । टिप्पणी-अधिक निकट हो बह अन्तरंग और थोड़ा समीप 
हो वे बहिरंग है । दृष्टान्त लौकिक व्यवहारिक दृष्टि से शरीर यह अन्तरंग है और वस्त्र बहिरंग है। 
घर में आग लगे तब शरीर को पहले को सुरक्षा करनी पड़ती है पीछे कपड़े की | भगवद्‌ धर्म और 
वर्णाश्रम धर्म के सम्बन्ध में भी इसी प्रकार ही समझना । भगवद्‌ धर्मो को पहले करना तथा 
वर्णाश्रम धर्म पीछे | इसीलिये ही (ऊपर 'नानुध्यायाद्‌ बहून्‌ शब्दान्‌ वाचोविरिलापनं हि तद्‌' इन 
शब्दों में भगवद्‌ धर्मो से भिन्न जो धर्म है उनका निषेध करना भगवद्‌ धर्म सर्व श्रेष्ठ है यह बताने 
के हेतु भगवान्‌ की महत्ता का वर्णन (अर्थात्‌ परमात्मा सभी को अपने.वश में रखने वाले हैं) 
इस प्रकार श्रुति कहती है। 

अनभिभवं च दर्शयति।३/४/३५। 


(भगवद्‌ धर्मो को दूसरे किसी से भी) बाध नहीं आता है इस प्रकार श्रुति कहती है। 
विशेषकर के तो भगवद्‌ धर्मो को करना चाहिये इस सिद्धान्त के समर्थक कथन का इस सूत्र में . 
निरुपण किया जाता है । ' सर्व पाप्मानं तपति नैनं पाप्मा तपति।।' (बुहदा ४/४/२३) अर्थात्‌ ब्रह्म 
ज्ञानी पाप से पर है, नहीं कि पाप ब्रह्म ज्ञानी से, सभी पाप को ब्रह्म ज्ञानी जला देता है, ब्रह्म ज्ञानी 
को पाप नहीं, यह और इस तरह के वाक्यों द्वारा भगवद्‌ धर्म का पालन करते हुए वर्णाश्रम धर्म 


का पालन करते छूट जाता हो तो यह (वर्णाश्रम धर्म नहीं करने का/दोष भक्त के पास नहीं रहता, 





रह... 5722. 
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इस प्रकार श्रुति स्वयं दर्शाती है, इसलिये भगवद्‌ धर्म सर्वोपरिसाधन है इस प्रकार का (इस सूत्र 
का) आशय है। थी 


अन्तराचापि तु तद्दृष्टेः।३/४/३६। 


वर्णाश्रमादिधर्म भगवद्‌ धर्म-श्रवण कीर्तनादि से निम्न कोटि के हैं इतना ही नहीं) परन्तु 
भगवान्‌ जिनका ध्येय है उनके लिये तो यह विघ्नरूप भी है । वर्णाश्रम धर्म भगवद्‌ धर्मों से निम्न 
कोटि के हैं (इस प्रकार जो कहा गया) वह तो यह बहुत ही कम है। ( अधिक कहें तो) धर्म 
के जो स्वामी पुरुषोत्तम वे एक में ही जिनकी अनन्य आसक्ति है। ऐसे पुरुष को तो यह वर्णाश्रम 
धर्म ( भगवत्स्वरुपानन्दानुभवरुपी जो परम फल उसकी प्राप्ति में विघ्न रूप है ऐसा भी कहा गया 
है 'दर्शयति' अर्थात्‌ ' श्रुति दर्शयति' अर्थात्‌ श्रुति में इस प्रकार कहा गया है । इतना अंश पूर्व की 
श्रुति में से लेकर यह इस सूत्र के अर्थ को स्पष्ट रीति से समझाना है । शब्द' अव्यय है और इसका ' 
अर्थ व्यवधान अर्थात्‌ विघ्न रूप कठिनाई रूप ऐसा होता है और “इस आशय का श्रुति वाक्य 
भी है।“एतदधस्म वै तत्पूर्वे ब्राह्मणा अनुचाना विद्वांसः प्रजां न कामयन्ते कि प्रजया करिष्यामो 
येषां नोयमात्मायं लोक: (बृहदा. ४/४/२२) अर्थात्‌ कथन इस प्रकार है कि पहले के ब्रह्म ज्ञान 
के वेद पाठी विद्वान अपने जब पुत्रादि प्रजा हो इस तरह की इच्छा नहीं रखने के कारण कि ये 
इस प्रकार समझते थे कि जो हमें इससे परमात्मा और परमात्मा का लोक प्राप्त नहीं हो तो इस 
प्रजा से हमको क्या लाभ है ? (इस श्रुति वाक्य का) आशय इस प्रकार है । प्रजा द्वारा पितृ ऋण 
में से मुक्त हुआ जाता है | प्रजा वाला मनुष्य लोक में भाग्यशाली गिना जाता है । अर्थात्‌ इस दृष्टि 
से प्रजा यह एक अत्यन्त अभीष्ट वस्तु है ऐसा होने पर फिर इसकी उत्पत्ति (उस प्रकार वंश 
वृद्धि) में मनुष्य पड़े इस कारण भजनानन्द में विघ्न पड़ता है इस कारण (इस प्रकार की प्रजा 
की) चिन्ता नहीं करते हैं। 


अपि स्मर्यते।३/४/३७। 
स्मृति में भी इस प्रकार कहा गया है। 
इस सूत्र में अपि' शब्द है उसका आशय इस तरह है कि ( बहिरंग) वर्णाश्रम धर्म तो 


क्या, परन्तु ज्ञान और इसकी प्राप्ति में साधनभूत (अन्तरंग) वैराग्य और शमदमादि भी (भगवद्‌ 
धर्म) बाधक होते हैं इस प्रकार श्रुति में कहा है।' तस्मान्मद्भक्तियुक्तस्य योगिनो वै मदात्मनः । 


ऑक्नशिणिण२9> 
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न ज्ञान न च वैराग्यं प्रायः श्रयोभवेदिह।' (भाग. ११/२0/३३/६/१४/६) अर्थात्‌ मेरे में भक्ति भाव 


रखने वाले और मेरे को ही अपने प्राण समझने वाले भक्त योगी के बडे ज्ञान ओर वैराग्य द्वारा 
कौनसा लाभ नहीं होता। इस प्रकार (भागवत स्मृति में) भगवान्‌ का वाक्य है। 


विशेषानुग्रहश्च।३/४/३८। 


(मुक्त जीवों पर भगवान्‌ की जो कृपा होती है) उससे विशेष कृपा (भगवान्‌ की भक्त 
जनों पर होती है इस तरह स्मृति में कहा है । ' स्मर्यते ' अर्थात्‌ स्मृति में कहा गया है । इतना कथन 
(इस सूत्र का) अर्थ समझने के लिये पूर्व के सूत्र में से लाना पड़ता है । ज्ञान आदि का जो फल 
है उससे अधिक फल भक्ति मार्ग में है इस तरह (इस सूत्र में सूत्रकार) कहते हैं । ज्ञान आदि 
साधनों के सम्बन्ध में (भी सिद्धि में कारणभूत/भगवत्कृपा ही है । (परन्तु) यह कृपा मोक्ष प्राप्त 
हो वहाँ तक ही (चलती है) जब भक्ति मार्ग में तो (अर्थात्‌ हे विप्र मैं/जब भक्त के अधीन बनता 
हूँ तब स्वतन्त्र होते हुए भी मैं परतंत्र जैसा (बन जाता हूँ) आदि वाक्य द्वारा स्मृति (भागवत) 
में स्पष्ट कहा गया है कि भगवान्‌ की भक्तजनों पर विशेष कृपा (इस प्रकार की है कि इन 
भक्तजनों पर भगवान्‌ की विशेष कृपा के कारण) मुक्त जीव से अलग प्रकार से आती है। (इस 
सूत्र का) अर्थ इस प्रकार है । गूढ़ आशय प्रकट करने की इच्छा से (सूत्रकार) अब फलितार्थ 
का निरुपण करते हैं। 


अतस्त्वितरज्ज्यायो लिङ्गाच्च।३/४/३९। 


(ऊपर जो श्रुति वाक्य और स्मृति वाक्य दिया।) उसके आधार से (फलित होता है कि 
भक्तिमार्गीय मोक्ष) इतर (अर्थात्‌ ज्ञानमार्गीय मोक्ष) से श्रेष्ठ हुआ है और इस प्रकार भागवतादि 
स्मृति में वर्णित के संबंध में पर विषय को अपने को जानने को मिलता है। 


(अतः) इस शब्द से ऊपर कहे श्रुति वाक्य और स्मृति वाक्यों के आधार पर इस प्रकार 
समझने का है। अर्थात्‌ इन वाक्यों के आधार पर इतर जो ज्ञानमार्गीय मोक्ष उससे भक्ति मार्गीय 
मोक्ष ही श्रेष्ठ है। इस प्रकार अर्थ होता है। (इस सम्बन्ध में समर्थन देने वाले) दूसरे कारण भी 
हैं इस प्रकार (सूत्रकार) लिङ्गाच्च इन शब्दों में कहते हैं । मुक्त जीवों को तो माया जाल से मुक्त 
इस तरह की आत्मा ही केवल होती है, देह इन्द्रिय आदि नहीं होती, अर्थात्‌ इसको भगवद्‌ 
भजनानन्द का अनुभव नहीं होता, जब भक्त जनों को देह इन्द्रिय आदि होती है उसी तरह _ 
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आनंदानुरुप होती है । इस कारण से प्रभु के काम में आते हैं। इसलिये भी भक्तिमार्गीय मोक्ष से 
श्रेष्ठ है, मुक्त जीवों को भगवान्‌ से किसी भी प्रकार का उपयोग नहीं इस तरह (इस प्रकार के 
वाक्यों का) आशय है, इसलिये तो श्री भागवत में “न यत्र माया कि मुता परे हरेरनुव्रता पत्र 
सुरासुरार्चिताः ।। (भाग. २/९/९०) ' (अर्थात्‌ जो वैकुण्ठ में माया नहीं होती तो पीछे मायावश 
जीव तो कहाँ से होते ? और जहाँ जिनकी देव और दानव अर्चा करते हैं वे भगवान्‌ के नित्य 
अनुसरण करने वाले भक्त ही केवल है) इस प्रकार का श्लोक जो प्रसंग में आता है वहाँ वहाँ 
मुक्त जीव (भी वैकुण्ठ निवासी) प्रभु के पास जो चाहते हैं इस प्रकार ' हरेरनुब्रता: ' इन शब्दों 
से कहा गया है, इसलिये ही (श्री भागवत के सातवें स्कन्ध में ।) देहेन्द्रियासु हीनानां वैकुण्ठ पुर 
वासिनाम्‌। ( भाग. ७/१/३८) अर्थात्‌ देह इन्द्रिय और प्राण बिना के वैकुण्ठवासी (इनका देहादि 
के साथ सम्बन्ध रखने वाला पाप किस तरह होता है ? ) इस प्रमाण के धर्मराज युधिष्ठिर के प्रश्न 
में वैकुण्ठवासी जड़ प्रकृतिजन्य देहादि बिना है इस प्रकार समझना है, कारण कि इस प्रकार 
सर्वथा देहादि बिना के हो तो वैकुण्ठ निवास किस भाँति संभव हो ? कारण कि ) वैकुण्ठ पुर में 
निवास करने के लिये दहादि आवश्यक है ( अर्थात्‌ इसका सर्वथा मना करना संभव नहीं है) 
अर्थात्‌ जड़ (प्रकृति-जन्य) देहादि का अभाव जानना चाहिये। 


अब इतर ज्ञाय: सर्वथा मना करना संभव नहीं है' अर्थात्‌ जड्‌ (प्रकृति जन्य) देहादि 
का अभाव जानना चाहिये। 


अब इतर ज्जायः ' (अर्थात्‌, दो “जकार वाला ' इस प्रकार पाठ हो तो ' अतः ' शब्द का अर्थ 
“पूर्वोक्त वर्णाश्रम धर्म से इस प्रकार का अर्थ करना और ' इतरत्‌ का अर्थ श्रवण कीर्तनादि ' भगवद्‌ 
धर्म” इस प्रकार करना । तदुपरान्त (साथ ही इस शब्द का) ' पूर्वोक्त श्रुतिस्मृति वाक्यों यह अर्थ 
(तो करना ही ओर वहाँ लिंग (अर्थात्‌ सूचक वाक्य) सोऽश्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा 
विपश्चिता (तै. २/१) अर्थात्‌ ये भक्त विविध भोग चतुर परब्रह्म परमात्मा के साथ सभी आनन्द 
मानते हैं । यह लेने का है। (कारण कि इस वाक्य में भगवद्‌ धर्माचरण करते ) भक्त को इस प्रकार 
'का फल मिलता है ऐसा कहा है। (इसलिये भगवद्‌ धर्म श्रेष्ठ हैं।) 


तदृभूतस्येत्यधिकरण 
त-द्भूतस्यलु नातद्भावो जैमिनिरपि नियमातद्रूपाभावेभ्य: ।३/४/४०। 


भगवद्‌ भाव जिसको प्राप्त हुआ है उसको तो जिसमें भगवद्‌ भाव नहीं उस प्रकार की (जो 
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मोक्ष) दशा (वह भगवद्‌ भाव प्राप्त होने पर भी प्राप्त नहीं होती है ।) भगवद्‌ भक्त को तो क्या, 
परन्तु कर्मनिष्ठ) जैमिनि ने भी (भगवद्‌ कृपा से एक समय भगवद्भाव प्राप्त हो वह तो उसको 
भी यह भाव स्थिर रहे और यह भाव रहित मोक्ष दशा प्राप्त नहीं हो) कारण कि भगवद्‌ भक्त को 
भगवद्‌ धाम के दर्शन नित्य के लिये होता है । ऐसा नियम हैं। (भगवद्‌ भाव साधन नहीं, परन्तु 
फल रूप है भगवद्‌ भाव से श्रेष्ठ दशा एक भी नहीं अब भगवद्‌ भक्त को सायुज्य रूपी (मोक्ष 
किसी समय मिलती है कि नहीं, इस कथन का विचार किया जाता है।) 


शंका-इस सम्बन्ध में कहने का है कि भक्ति मार्ग भी परम साधन रूप है अर्थात्‌ इसका 
भी फल तो मोक्ष ही होता है, इसलिये भक्तिमार्गीय जीवों की अवस्था तो साधनावस्था, अर्थात्‌ 
शसको भी मोक्ष तो अवश्य मिलने का है तो फिर फल की दृष्टि से भक्तिमार्ग ज्ञान मार्ग से थोड़ा 
भी श्रेष्ठ नहीं है। 


इस प्रकार से कोई आशंका करे तो इसका उत्तर इस प्रकार है। 


समाधान- ' तदभूतस्प तु” इत्यादि सूत्र में जो 'तु शब्द है उससे यह समझना कि इस सूत्र 
में जो बात कही भी है वह मर्यादामार्गीय जीवों पर लागू नहीं होती है । कथन मन में जचे इसलिए 
कहते हैं कि दूसरे का तो क्या कहना ? अरे, केवल कर्म का निरुपण करने वाले जो जैमिनि उनको 
भी भगवत्‌ कृपा से यह भगवद्‌ भाव जागे तो यह भगवद्‌ भाव जिसको प्राप्त हुआ है । उस प्रकार 
के जैमिनि का भी मोक्ष प्राप्ति द्वारा यह भगवद्‌ भाव लुप्त नहीं हो । इस कथन के समर्थन हेतु इस 
प्रकार है, जिस तरह कि नियम आदि। 


(तैत्तिरीय संहिता में नीचे दिए तीन मंत्र आते हैं)- 


१. ते धामान्युष्मसि गमध्यं यत्र गावो भ[रश्रुद्ञा अयासः। 
अत्राह तदुरुगायस्य वृष्णः परमं पदमवभाति हरे: ।। 


२. विष्णोः कर्माणि पश्यत यतो व्रतानि पश्पशे इन्द्रस्य युज्यः सखा। 
३. तद्विष्णोः परमं पदं सदा पश्यन्ति सूरयः | दिवीव चक्षुरातम्‌। 


अर्थ-१. जहाँ बड़े सींगवाली कल्याणकारिणी गाये हैं उस प्रकार (हे विष्णु) तुम्हारे इन 
स्थानों में जाने के लिये हम मनोरथ करते हैं सर्वत्र जिसका यश गाया जाता है उस प्रकार के अनेक 
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स्वरूप धरकर शृंगार रस इसका सुख देते हैं उस तरह के (विष्णु) का यह सर्वोत्कृष्ट स्थान यहाँ 
भूतल पर दिखाई देता है । (विष्णु) इन्द्र के प्रतिदिन के कार्य पर बराबर ध्यान रखते हैं । २. विष्णु 
(भगवान्‌) के ये परम धाम का दर्शन भक्तों को नित्य होते हैं (आवरण रहित) आकाश में जिस 
प्रकार (दृष्टि चारों ओर दूर-दूर पड़ती है उसी भाँति इन भक्तों की दृष्टि (परम धाम में) चारों ओर - 
दूर-दूर पडती हैं। (अर्थात्‌ इसको समग्र धाम के दर्शन होते हैं) 


इन मंत्रों की दृष्टि को समक्ष रखने से यह भाष्य ठीक तरह से समझ में आयेगा। 


तैत्तिरीय (संहिता) में 'तेते धामान्युश्मसि' (तै. सं. १/३/६) इस प्रकार के मंत्र में “यत्र 
भूरि श्रुश। अयासः आ अत्रा ह तदूरुगास्य-परमंपदम्‌। इस प्रकार कहकर वहाँ किये जाने वाले 
कार्य भी “विष्णोः कर्माणि पश्यत' इस मंत्र में बताने के पश्चात्‌ अगले मंत्र में दिखाये लीला स्थल 
“तद्विष्णोः परम पदम्‌।' इन शब्दों में पुनः दिखाकर यह स्थल अविनाशी, नित्य है यह बताने 
के लिये कहा गया है कि“ सदा पश्यन्ति सूयः । यहाँ सूरि शब्द से पुरुषोत्तमनामस्वरूप ज्ञान वाला 
विद्वान्‌ भक्त इस प्रकार समझना है और यह पुरुषोत्तम का स्वरूप ज्ञान भक्ति द्वारा ही प्राप्त होता 
है अर्थात्‌ यह ' सूरि' शब्द से भक्त ही कहा गया है, अर्थात्‌ इस तरह के भक्तों के लीला स्थल का 
दर्शन नित्य के लिये होता है, यह एक नियम है इसका ज्ञान अपने को शब्द से होता है, परिस्थिति 
इस तरह है वहाँ जो पुष्टिमार्गीय भगवद्‌ भक्त इसको प्राप्त हुआ है उस प्रकार के भक्त को मुक्ति 
मिलती है, इस तरह कहें तो यह इस प्रकार के भक्त को निरन्तर लीला स्थल के दर्शन होते हैं 
यही नियम उसका भंग होगा है। (इसलिये भगवद्‌ भाव इसको प्राप्त हुआ है उस तरह के भक्त 
को ब्रह्म में लीन होने रूपी मोक्ष फिर देने में नहीं आता, कारण कि ब्रह्म में लीन हो अर्थात्‌ एक 
धारा अविशिष्ट आनंदानुभव के अतिरिक्त दूसरे आनन्द उस तरह का अनुभव इसको नहीं हो, 
अर्थात्‌ पीछे लीला स्थल के दर्शन इस स्थिति में इस किस प्रकार हो सकते हैं ? उस प्रकार और, 
भले ही साधनावस्था में (भगवद्‌ भाव) इस उत्तमावस्था रूप में हो ऐसा होने पर भी भगवद्‌ भाव 
(साधन रूप तो ठीक है, अर्थात्‌ इसका यह फल तो मुक्ति, इस प्रकार ही कहा गया है उसका 
उत्तर (सूत्र के) ' अतद्रूप' (इस अंश में कहा है। प्रस्तुत भगवद्‌ भाव साधन रूप नहीं, परन्तु 
- मुक्ति के भी फल रूप है, कारण कि (अर्थात्‌ सिद्ध मुक्ति में यह प्रशान्त चित वाला भगवद्‌ भक्त 

आदि दुर्लभ है। मुत्कानामपि सिद्धानां । नारायण परायण: सुदुर्लभः प्रशान्तात्मा । (भाग ६/२४/ 

५) (अर्थात्‌ सिद्ध मुकत में प्रशान्त चित्त वाला भगवद्‌ भक्त अति दुर्लभ है । इस प्रकार का वाक्य 
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है। “यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येस्य हृदि श्रिताः अथ मर्त्योमृतो भवति अत्र ब्रह्म समश्नुते। 
(बृहदा. ४/४/७) अर्थात्‌ जीव के हृदय में इस तरह की इच्छा घर करके बैठी है वे सब जब छूट 
जाय तब यह जीव मृत्युवश हो तो वह अमर बन जाता है, और यह भूतल ऊपर इसी जीवन में 
परब्रह्म के स्वरूपानन्द का अनुभव करता है। इस श्रुति वाक्य में अमर (अर्थात्‌ मुक्ति प्राप्त जीव 
को परब्रह्म स्वरूपानन्द का अनुभव होता है इस प्रकार बताया है, परन्तु इस स्वरूपानन्द का 
अनुभव “यमेवैष वृणुते। (कठ. १/२३, मुण्डक ३/२३) (अर्थात्‌ जिसके ऊपर प्रभु कृपा का 
विचार करते हैं उसको ही प्रभु की प्राप्ति होती है । उस श्रुति वाक्यानुसार भगवद्‌ भाव साधन रूप 
नहीं है, उस भाँति और फल साधन से उत्तम हो और भगवद्‌ भाव से दूसरे कोई पदार्थ उत्तम नहीं 
हो तो, इसलिये भगवद्‌ भाव का फल (इससे हीन कोटि की) मुक्ति नहीं हो सकती है, इसलिये 
श्रीभागवत के पाँचवें स्कन्ध में पहले भक्ति के स्वरूप का निरुपण कर कहा है कि “तयैते परया 
निर्वृत्या ह्यपवर्गमात्यन्तिकं परमपुरुषार्थमपि स्वयमासादितं नो एवाद्रियन्ते भगवदीयत्वेनैव 
परिसमारत सर्वार्थाः ।। भाग. ५/६/१७' (अर्थात्‌ भगवद्‌ भाव द्वारा ही इनका मनोरथ परिपूर्ण हो 
गया है वे ही भक्त इस भक्ति द्वारा प्राप्त होने वाली परम शान्ति को सामान्य रीति से परम पुरुषार्थ 
मानते भी नित्य मोक्ष जो स्वयं सम्मुख चलकर आता है तब भी इसको नहीं स्वीकारते हैं |) 


न चाधि कारिकमित्यधिकरण | 
न चाधिकारिकमपि पतनानुमानात्तदयोगात्‌ ।३/४/४१। 


(लोकाधिकार और) तत्सम्बन्धी भोगविलास (प्रभु पुष्टिमार्गीय जीव को) नहीं देते हैं, 
कारण कि स्मृति में बताया है कि (भगवदू भाव ही तो करके भोग विलास में पड़ना भगवद्‌ भाव 
वाले के लिये अधः पतन है और नहीं (इस तरह के भगवद्‌ भाव वाले का) पतन संभव है कि 
नहीं भगवद्‌ भावातिरिक्त दूसरे भाव संभव है ?) 

अब यह (एक दूसरी बात) इसका विचार किया जाता है। जिस प्रकार (प्रभु ने) धुव जी 
को (ध्रुव लोक पर अधिकार तथा तत्सम्बन्धी भोग विलासं के सुख दिये उस तरह भगवद्‌ भाव ` 
बाले पुष्टिमार्गीय भक्त को) ब्रह्मादि लोकाधिकार और तत्सम्बन्धी भोग विलास रूपी फल (प्रभु 
देते हैं कि नहीं ? (इस प्रकार का कोई प्रश्न करे। ) इसका उत्तर/सूत्रकार नहीं में देते हैं। (यह 
नकारात्म्क उत्तर सूत्र के 'नच' अंश में है) कारण कि (इस प्रकार के अधिकार और तत्सम्बन्धी 
फल भोगने के पीछे जीव को) पुनः मनुष्य लोक में आना पड़ता है इस प्रकार स्मृति में कहा है, 
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अर्थात्‌ आब्रह्मभुवनाल्‍लोका: पुनरावूर्ति नोऽर्जुन (भ.गी. ४/१६) अर्थात्‌ हे अर्जुन ब्रह्म लोक तक 
इस प्रकार है कि जिसमें से फल भोग पूरा होने पर मनुष्य लोक में आना पड़ता है।) इस स्मृति 

वाक्य में (इस प्रकार) कहा है इस प्रकार समझना चाहिये । ऐसा कहना चाहते हैं। इस तरह के 
. फल सान्त अर्थात्‌ अनित्य होते हैं। उस प्रकार फिर इस तरह के भगवद्‌ भक्त को ( मनुष्य लोक 
में/पुन: आना सम्भव नहीं है, अथवा ऐसे भक्त को नित्य भगवद्‌ भाव का अनुभव होता है अर्थात्‌ 
इसके अतिरिक्त दूसरे सुख की इसको आवश्यकता नहीं, इसलिये भी इसको ( लोकादिसुख 
भगवान्‌) (नहीं देते हैं) 


उपपूर्वमपित्वेके भावमशनवतूतदुक्तम्‌ ।३/४/४२।' 


कितने ही (भक्त लोकादि सुख भोगने के लिये भूतल पर पुनः आने के उपपतन (कहते 
हैं) कारण कि भूतल पर पुनः आने के पीछे भगवान्‌ ऐसे भक्त पर कृपा करे और फिर भगवद्‌ 
भाव का दान करे, जब मुक्ति तो महापतन है, कारण कि इसके मिलने के पश्चात्‌ अर्थात्‌ ब्रह्म में 
लीन होने के पश्चात्‌ भूतल पर पुनः आने का नहीं होता है फिर प्रभु की कृपा और इन द्वारा भगवद्‌ 
भाव यह प्राप्त करने का अवसर ही कहाँ से मिले ? अर्थात्‌ भगवत्कृपा प्राप्त करने में सर्वथा 
प्रतिबन्धक ऐसी मुक्ति तो महापतन है । (तदुपरान्त भले ही एक समय भगवत्‌ सानिध्य नहीं हो 
तो भी) भगवद्‌ भाव भोजन की तरह (सुखद है इस प्रकार ये मानते हैं) और यह बात (भागवत 
में) बतायी गयी है। 


कितने ही भक्त अधिकार सम्बन्धी फल पतन रूप है इसलिये त्याज्य है ऐसा नहीं कहते, 
परन्तु इसको उपपतन रूप ही कहते हैं, कारण कि इसमें भगवद्‌ भाव रहितता ही है। (अधिक 
कुछ नहीं) कहने का यह है कि अधिकार पूर्ण होने के पश्चात्‌ (पुन: जीव जब भूतल पर आवे 
तब) भगवान्‌ कृपा करे इस तरह की कदाचित्‌ संभावना भी (इस प्रकार के फल में ) है, इसलिये 
उपपतन है, जब मुक्ति मिलने के पश्चात्‌ तो भूतल पर पुन: आने का ही नहीं होता अर्थात्‌ 
(भगवत्कृपा और) भक्ति रस की आशा भी संभव नहीं, इसलिये ही श्री भागवत में ' नारायण परा 
लोके न कुतश्चन बिभ्यति। स्वर्गापवर्गनरकेष्वपि तुल्यार्थदर्शिनः ।।' (भाग. ६/१८/२८) अर्थात्‌ 
भगवद्‌ भक्तों को लोक में किसी का भी भय नहीं होता और ये स्वर्ग मोक्ष और नरक को ए 
समान मानते हैं। इस प्रकार कहा गया है । अब भक्ति मार्ग में (दो सम्बन्ध संभव है भगवत्सान्निध्य 
_ अथव भगवद्‌ विरह भगवत्सान्निध्य परमसुखद है यह बात तो निर्विवाद है, परन्तु भगवात्सान्निध्य 


Mmm Oo = ती री 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय 


एक बार नहीं हो तो यह केवल भगवदभाव भी भोजन की तरह साक्षात्‌ भगवत्सान्निध्य जितना 
ही सुखद है इस तरह (भक्त) मानते हैं । यह कथन श्रीभागवत्‌ में अथ ह वाव तव' (भाग. ६/ 
९/३९) इस स्थान पर कहा गया है। (यह समग्र वाक्य इस प्रकार है। अथ ह वाव तव महिमा 
मृत रससमुद्र विप्रुषा सकृदेव लीढ़या स्वमनसि निष्यन्द मानानवरतसुखेन विस्मारित दृष्ट श्रुत 
विषय सुख लेशाभासा: परम भागवता। एकान्तिनो भगवति सर्वभूतप्रियसहृदि सर्वात्मनि 
नितरांनिरन्तरं निर्वृतमनस: कथमुहवाएते मधुमथन पुनः । स्वार्थ कुशला ह्यात्मप्रियसुहृदः 
साधवस्त्वच्चरणाम्बुजानुसेवां विसृजन्ति न यत्र पुनरयं संसार पर्यावर्तः ।। हे प्रभु, आपके महिमा 
रुपी अमृत रस सागर के एक बिन्दु का एक बार स्वाद लेने से अपने मन में निरन्तर स्रवित जो 
सुख है वह दिखावटी और सुनने में आया विषय सुख के उनको जिस तरह जलाया है, ध्यान 
नहीं रहा उस तरह के परम अनन्य भक्तों को देखकर सर्वभूत प्राणी की और समभाव रखने वाले, 
सभी के आत्मा रूप भगवान्‌ में ही निरन्तर अत्यन्त शान्ति का अनुभव होता है, उसी भाँति फिर, 
हे मधुसूदन प्रभु जो सत्पुरुषों को अपना सच्चा हितेशी समझता है और अपने ऊपर परम हितैषी 
है वे आप के चरण कमल की सेवा क्यों छोड़े ? कारण कि यह सेवा प्राप्त होने के पश्चात्‌ इस संसार 
चक्र में पुनः लौटना नहीं होता । (अब कोई इस प्रकार कहते हैं कि जीव भगवान्‌ का साक्षात्‌ भोग 
किस प्रकार कर सकता है, तो इस तरह की शंका के निवारणार्थ (सूत्रकार) कहते हैं अर्थात्‌ 
“तढुक्तम्‌' यह कथन श्रुति में कहने में आया है सोश्नुते है । सर्वान्‌ कामान्‌ (तै. २/१) अर्थात्‌ यह 
जीव जो विविध रस भोग चतुर भगवान्‌ के संग में अपने मनवांछित सभी सुखों को प्राप्त करता 
है। इस श्रुति वाक्य में और ' अत्र ब्रह्म समश्रुते (बृहदा. ४/४/७) अर्थात्‌ इसको इस जन्म में और 
इस भूतल पर भगवान्‌ मिलते हैं। आदि श्रुति वाक्यों में जीव को साक्षात्‌ भगवद्‌ रसानुभव होता 
है ऐसा कहा है। 
बहिस्तूभयथेत्यधिकरण 
बहिस्तू भयथापि स्मृतेताचाराच्च।३/४/४३। 

भगवद्‌ विरहानुदशा में उस तरह भगवत्संयोगानुभव दशा में भगवत संयोग (आवश्यक 
है), कारण कि स्मृति वाक्य और भक्त इस प्रकार करते हैं। (दोनों इस सम्बन्ध में समर्थन करते 
हैं) 

अब विचार यह करना है कि (भगवद्‌ विरह दशा में) जिसको उत्कृष्ट भगवद्‌ भाव जगा 
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है उस प्रकार के (भक्त) के लिये अथवा जो (भगवत्सानिध्य में) साक्षात्‌ स्वरूपानन्द का 
अनुभव कर रहे हैं उस प्रकार के भक्त के लिये गृह त्याग (अर्थात्‌ घर छोड़कर चले जाना । यह 
आवश्यक है कि नहीं।) 


पूर्वपक्ष (घर का त्याग, साधक के लिये ही मोक्ष रुपी फल उसकी प्राप्ति के लिये ही 
साधन के समान है। अब भगवद्‌ विरह अथवा भगवत्संयोग दोनों सिद्ध भक्त के लिये मोक्ष से 
श्रेष्ठ हो जाय । उस तरह के फलरुप है तो इस प्रकार के सिद्ध भक्त के लिये यह गृह त्याग) इसका 
फल मिल चुका है इसलिये (आवश्यक नहीं) तदुपरान्त 'मद्वार्तायातयामानां न बन्धाय गृहा 
मताः ' (भा. ४/३०/१९) (अर्थात्‌ भगवान्‌ के कथा में ही जिसके सभी प्रहर बीत जाते हैं उस 
प्रकार के भक्तों के लिये घर बन्धनकर्ता नहीं । इस वाक्य के अनुसार यह घर बन्धनकर्ता नहीं है 
इसलिये त्याज्य इस दृष्टि से भी गृहत्याग निरर्थक है ।) 


उत्तर पक्ष- ये दोनों पक्ष बराबर नहीं, सूचित करने में तो सूत्र में 'तु' शब्द योजित किया 
है | विरहावस्थीय केवल भगवद्‌ भाव हो अथवा प्रभु का साक्षात्‌ सान्निध्य हो, इन दोनों स्थितियों 
में घर की बाहर को स्थिति अर्थात्‌ गृहत्याग आवश्यक है | इसके लिये कारण इत्यादि शब्दों में 
दिया गया है। "त्वं तु सर्व परित्यज्य स्नेहं स्वजन बन्धुषु। मप्यावेश्य मनः सम्यक्‌ समदृग्‌ 
विचरस्व गाम्‌।।' ( भाग. ११/७/६) (अर्थात्‌ तुम तो सगे सम्बन्धियों से समग्र स्नेह छोड़कर मेरे 
में मन अच्छी रीति से पिरोकर, सम दृष्टि बन पृथ्वी पर विचरण कर आदि स्मृति वाक्य भगवद्‌ 
भाव वाले उस प्रकार के भगवत्सानिध्य में रहने वाले भक्त घर त्याग कर चले इस प्रकार कहते 
हैं और इस प्रकार के भक्त इस प्रकार (घर छोड़कर चले जाते हैं इस प्रकार) सुनने में भी मिल 
जाता है, इसलिये (इस स्तर के भक्तों के लिये गृहत्याग आवश्यक है) 


यहाँ यह कहना कि गृह त्याग यह (चार) आश्रम (छोड़कर ही चौथा सन्यासाश्रम ) उसका 
धर्म है और यदहरेव' (जाबालोप ४) (अर्थात्‌ जिस दिन वैराग्य आवे उसी दिन संन्यास ले लेना, 
पीछे भले ही स्वयं गृहस्थ होकर के वानप्रस्थ हो इसका विचार नहीं करना) आदि श्रुति वाक्यों द्वारा 
इसका पहले (ब्र.सू. ३/४/१७) प्रतिपादन हो चुका है फिर भी इस स्थान पर इसका ही निरुपण 
किया गया है। उस पर से यह समझाते हैं कि यह (गृह त्याग) किसी दूसरे प्रकार का है, अर्थात्‌ कहने 
का यह है कि पूर्व प्रतिपादित गृह त्याग मुमुक्षु के लिये है, (जब यह गृह त्याग भगवद्‌ विरही भक्त 
के लिये है) अर्थात्‌ (ऊपर) कहा“ मदार्तायातयामानां न बन्धाय गृहामता: ' इस वाक्यानुसार जिसको 
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मोक्ष की आवश्यकता है उसको इस मोक्ष की प्राप्ति में (घर) विघ्न रूप नहीं (यह बात सत्य ) इस 
प्रकार होते हुए भी (घर में रहने वाले को) घर में आसक्ति रहने की ही है अर्थात्‌ दोनों प्रकार के 
(भगवद्‌ भोगी उस प्रकार भगवद्‌ वियोगी) भक्तों को सतत भगवत्रसास्वाद में (घर में रहते हुए) 
विघ्न पैदा होने का (और ये घर छोड़ देने में आवे तो) गृह त्याग विरह रसानुभाव में बहुत ही उपयोगी 
हो जावे, इसलिये (विरह रसानुभावार्थ) यह करने का है जो कि अपने इष्ट ( भगवद्‌ रसास्वाद) में 
(घर) विघ्न रूप होने से यह इसकी अपने आप ही छूट जाने का है इस प्रकार फिर' आश्रमादाश्रमंगच्छेत्‌' 
( भाग. ११/१७/३८) अर्थात्‌ एक आश्रम में से दूसरे आश्रम में जाना । इस वाक्यानुसार (गृहत्याग 
इस प्रकार का होना चाहिये कि आश्रम में जाना हो, दृष्टान्त-गृहस्थ घर छोड़कर वानप्रस्थ हो और 
वानप्रस्थ छोड संन्यासी बने, परन्तु इस सम्बन्ध में (अर्थात्‌ भगवद्‌ विरहार्थ घर छोड़ना पड़े वहाँ एक 
आश्रम में से दूसरे आश्रम में जाने जैसा) कुछ भी नहीं अर्थात्‌ यह ( भगवद्‌ विरहार्थ( त्याग शास्त्र 
विहित नहीं, यह आशंका (किसी के मन में पैदा हो) उसको दूर करने के लिये (सूत्रकार ने) इस 
प्रकार कहा है। 


स्वामिनः फलश्रुतेरित्यात्रेयः।३/४/४४। 


भक्तिमार्ग के/स्वामी श्रीकृष्ण (को कृपा) द्वारा ही यह फल (मिलता है इस प्रकार) श्रुति 
में कहा है (अर्थात्‌ यह गृह त्याग साधनमार्गीय नहीं।) इस प्रकार आत्रेय मुनि (मानते हैं ।) 


शास्त्र में कहा इसलिये (करना) इस प्रकार का ज्ञान पुष्टिमागीय भक्त के लिये विशेष 
काम का नहीं होता है, कारण कि (इसका) फल तो भक्तिमार्ग के स्वामी गोकुलाधिपति श्रीकृष्ण 
द्वारा (अच्छी तरह) मिलने का है। 


नहीं कि शास्त्रविहित स्वकृत साधनों द्वारा इस प्रकार श्रुति में कहा है इसके लिये (इस 

तरह के भक्त जो घर छोड़कर) बाहर जाने का है यह (एक प्रकार का भगवत्प्रापि का) साधन 
है ऐसा समझकर नहीं यही इसका आशय है । इस स्थान पर “यमेवैष” वृण्णुते (मुण्डक ३/२/ 
३ कंठ १/२३) अर्थात्‌ प्रभु जिसके ऊपर कृपा का विचार करते हैं उसको ही यह मिलता है। यह 
श्रुति वाक्य ध्यान में रखकरने का है इस वाक्य के पश्चात्‌ शीघ्र ही नायतात्मा बलहीनेन लभ्यः ' 
(मुण्डक ३/२/४) अर्थात्‌ यह परमात्मा अशक्त मनुष्य को नहीं मिलते है। इस प्रकार वाक्य 
आता है वहाँ किसी के मन में प्रश्‍न पैदा होता है कि भगवान्‌ ने स्वयं कृपा करके उसके पीछे 
भी जीव को बलदिया जिससे भगवत्प्रापि हो (इसको अन्यथा नहीं हो ?) तब (विचार करते हुए 
रा सिर 
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इसका) उत्तर यह प्राप्त होता है कि सर्वात्मभाव यही बल (यहाँ पर समझना) कारण कि इस 
- (सर्वात्म भाव) के आगे सभी मर्यादा मार्गीय साधन कुछ काम के नहीं और भगवान्‌ को वश में 
करने का सबल साधन है, कारण कि गोपीयों को इन भगवद्‌ वाक्यो के ऊपर विश्वास हुआ तभी 
ये भगवान्‌ मिले, इस (सर्वात्मभावरुपी) बल से ही मिले । आत्रेय आचार्य का मानना इस प्रकार 
का है। यहाँ कहना इस प्रकार है, सर्वात्मभाव का जो बल है उसको तत्स्वरूप मानना इस प्रकार 
का है। यहाँ पर कहने का यह प्रमाण है, सर्वात्मभाव ही बल है वह ततस्वरूप ( अर्थात्‌ सर्वात्म 
भाव स्वरूप) प्रभु का ही है और यह (सर्वात्म भाव) का स्वभाव ही ऐसा है कि (जिसके प्रति 
जग जाता है) उनके अतिरिक्त दूसरों में मन ही नहीं लगता है । इसलिये ही व्रजाधिपति श्रीकृष्ण 
के मुख्य चन्द्रमा में से निकलते वचन रुपी किरणों के पड़ते ही उछलते जो गोपियों के केवल 
भावरुपी समुद्र के वचन रुपी तरंग ' यर्ह्मबुजाक्ष तव पादतलमस्प्राक्ष्म तत्प्रभृति नान्यसमक्षं स्थातु 
पायामः ' (भाग. १०/२६/३६) (अर्थात्‌ हेकमल नयन प्रभु, जिस दिन हमने आपके चरण तल 
का स्पर्श किया उसी दिन से लेकर अब दूसरे के पास हम एक घड़ी भर नहीं ठहर सकती हैं) 
आदि ( श्रीभागवत में) वर्णन किया है, अर्थात्‌ गृहत्याग तो इस तरह के भक्तों के सम्बन्ध में सहज 
होने का है अर्थात्‌ इसके लिए विशेष प्रयत्न करने की आवश्यकता नहीं पड़ती है । (आत्रेय मुनि 
अर्थात्‌ - दत्तात्रेय भगवान्‌ विष्णु के अवतार होने से भगवद्‌ भाव का स्वरूप अच्छी रीति से 
समझने के लिये इसके इस प्रकार कहते हैं।) 


आर्त्विज्यमित्यौडुलोमिस्तसमै हि परिक्रीयते।३।४।४५।। 


(भगवान्‌ जीव का वरण करते हैं।) वे (यजमान यज्ञ में) ऋत्विज का वरण करते हैं ये 
(नहीं जैसा) है। (जिस प्रकार खरीदी वस्तु खरीदार को मालिकीनी वस्तु बन जाती है, जिस 
प्रकार वरण के पश्चात्‌ यह ऋत्विज इस यजमान का बन जाता है। उसी तरह वरण पीछे यह जीव 
भी भगवान्‌ का बन जाता है । सभी छोड़ (घर के) बाहर निकलकर भक्त भगवान्‌ के पास जाता 
है यह (यजमान के वरण पश्चात्‌) ऋत्विज जिस तरह यजमान बन जाता है उसके जैसा है, इस 
प्रकार औडुलोमि आचार्य मानते हैं । इसका आशय इस प्रकार है, यजमान अपनी इष्ट सिद्धि के 
लिये प्रारम्भ में-ऋत्विजों का वरण करता है, प्रस्तुत सम्बन्ध में ' यमेवैष वृणुते’ (कठ. १/२३, 
मुण्डक ३/२/३) (अर्थात्‌ प्रभु जिसका वरण करते हैं उसको स्वयं मिलते हैं। इस श्रुति 
वाक्यानुसार और तस्मादेकाकी न रमते । (वृहदा. १ /४/३ ) (अर्थात्‌ प्रभु को अकेले आनन्द नहीं 
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आया इसलिये इस समय भी मनुष्य को अकेले आनन्द नहीं मिलता।) इस श्रुति वाक्यानुसार 
अपने आनन्द के लिये स्वयं करने का विचार नित्य लीला के अनुरूप इस प्रकार के जीवों का 
प्रभुवरण करते हैं। “यूनः स्थविरान्‌ वा' (अर्थात्‌ जवान ऋत्विजों का वरण करना हो सभी युवाओं 
का और वृद्धों का वरण करना हो तो सभी वृद्धों का इस (वाक्य में निर्दिष्ट) विकल्पानुसार 
सोमयागादि में जिस तरह एक समान (ऋत्विज) का वरण है उसी तरह सर्वात्मभाव के कारण 
एक समान इस तरह के जीवों का यहाँ वरण है । वहाँ जिस तरह अपना-अपना कार्य ( दूसरा सब 
छोड़कर) करने का होता है उसी भाँति यहाँ सब छोड़कर अपने पास से प्रभु जो सेवा की अपेक्षा 
रखते हैं वह सेवा करने की होती है। यह बात भगवान्‌ ने 'यदा पुमांस्त्यक्त समस्त कर्मानिवेदित्मा 
विचि कोर्षितोमे' (भाग. ११/२९/३४) (अर्थात्‌ जब सब छोड़कर मनुष्य अपने को मेरे को 
सौंपता है तभी मैं इसकी चिन्ता करता हूँ। इस स्थान पर कहकर प्रारम्भ के ( अर्थात्‌ त्वक्तसमस्तकर्मा 
इस पद में दूसरे सम्बन्धों को छोड़ने की बात कही है अर्थात्‌ इस श्लोक में सर्वात्म भाव का ही 
निरुपण है । इसके पीछे (जीव) जब आत्म निवेदन करता है तब इसके साथ ही जो लीला करनी 
प्रभु ने यह विचारी हो वह लीला करने की इच्छा विषय इस जीव का बनता है (यह जीव) इच्छा 
का विषय बने इसका अर्थ यह है कि इसको अन्तरंग लीला में लेने का अब प्रभु विचार करते 
हैं इसलिये यह कार्य ऋत्विज के वरण करने जैसा है ऐसा जो कहा गया है वह ठीक है। इससे 
(और इस प्रकार भी जानने में आता है कि) “न ददाति न पचति' (आप श्रौ.सू. १०/१४/६७) 
अर्थात्‌ यह नहीं दान करता है नहीं पाक करता है। इस श्रुति के वाक्यानुसार जिस प्रकार सोम 
या गादि में दीक्षित इस याग के अतिरिक्त सभी काम छोड़ देने का होता है और ये ही याग करना 
यही इसका मुख्य धर्म है इस प्रकार प्रभु के इस तरह के भक्तों के साथ रमण करना और दूसरा . 
कुछ भी नहीं करना यह प्रभु का हमेशा नित्य मुख्य धर्म बनता है और बड़ो की बड़ाई इसमें ही 
है यह भी यहाँ सूचित होता है । टिप्पणी- अनन्य कोटि ब्रह्माण्ड के स्वामी सर्व स्वतंत्र प्रभु इसमें 
एक जीव को सुख देने अपने आपको इतने अधिक बंधन में रखे इससे बढ़कर कृपा खानदानी 
क्या हो सकती है ? 

इस प्रसंग में भक्तों के ऋत्विज की तरह वर्णन किया गया है | इसमें दूसरा भी रहस्य यह 
है यजमान ने जो कार्य आरम्भ किया है उसको परिपूर्ण करने के लिये ये ऋत्विज अपने को स्वयं 
यजमान को बेच देते हैं । यजमान वरण द्वारा इस ऋत्विज को अपने कार्य के लिये ही स्वयं को 
अपना बना देता है (अर्थात्‌ यज्ञ पूरा नहीं हो वहाँ तक ऋत्विज दूसरा कार्य नहीं कर सकता है) 
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भक्त के सम्बन्ध में इस प्रकार ही समझाना है । (भगवत्संबन्ध रहित एक भी कार्य करना यह 
अधर्म है।) 


अब कोई इस प्रकार की शंका करे कि कहीं “कल्याण्यो दक्षिणाः ' (अर्थात्‌ कल्याणकारी 
दक्षिणाओं ?) इस प्रकार प्रश्न पूछा जाता है। इसलिये ऋत्विज की प्रवृत्ति दक्षिणा के लिये ही 
है। जब यहाँ भगवान्‌ अपने पुरुषार्थ रूप अर्थात्‌ फल रूप है अर्थात्‌ यह प्रवृत्ति भगवदर्थ ही 
होकर स्वयं ही फलरुप है। (इस प्रकार ऋत्विज की प्रवृत्ति) दक्षिणा लेने का साधन है, जब 
भक्त-प्रवृत्ति-दूरी कोई रखने का साधन नहीं है, कारण कि जो मिलना चाहिए वह तो मिल चुका 
है। इस भाँति (दोनों प्रवृत्तियो में तारतम्य है फिर भी दोनों के एक दूसरे के साथ किस तरह 
समानता ?) तो (इस तरह की आशंका) ठीक नहीं, कारण कि वैरागी, ऋत्विज का वरण हुआ 
हो तब भी प्रश्न तो आवश्यक है, उस प्रकार दक्षिणा देना और लेना दोनों आवश्यक है, और इस 
तरह नहीं किया जाय तो यज्ञ अधूरा रहे (अर्थात्‌ वैरागी ऋत्विज दक्षिणा लेते हैं) फिर भी इसकी 
प्रवृत्ति दक्षिणा के लिये नहीं, परन्तु यजमान का कार्य सांगोपांग पूरा करना। इस प्रकार भक्तों की 
प्रवृत्ति केवल प्रेम को लेकर होती है, कोई फलाशायी नहीं, उसी प्रकार प्रभु भी अपने स्वरुप का 
अनुभव यह अनुभव कराने के लिये करते हैं, नहीं कि इस द्वारा अपने अन्य प्रयोजन सिद्ध 
करवाकर और आदर्श ऋत्विज वीतरागी होता है । इसलिये (दोनों के बीच में) तारतम्य नही है। 


श्रुतेश्च ।३/४/४६। 
और यह बात श्रुति में भी कही गयी है। 


अथर्ववेदीय उपनिषद्‌ में आता है कि ' भक्तिरस्य भजनम्‌, तद्‌ इहामुत्रोपाधिनैराश्ये नैव 
अमुष्मिन्‌ मनः कल्पनम्‌, एतदेव च नैष्कर्म्यम्‌।।' (गो. पू. ता. १) ( अर्थात्‌ भक्ति का अर्थ 
भगवान्‌ का भजन अर्थात्‌ ऐहिक अथवा पारलौकिक फल की आशा किये बिना भगवान्‌ में मन 
को पिरोना, इसका वस्तुत: नैष्कर्म्य नाम है।) 


बादरायण व्यास का ध्येय भक्ति मार्ग का प्रचार करना यह एक ही है। इस बात के लिये 
प्रमाण भागवत है। इसलिये उत्तमाधिकारीयों के यह (निष्काम भक्ति यही परम वस्तु है) ऐसा 
जानना | ल 
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गृहकार्यन्तराधिकरण 
सहकार्यन्तरविधिः पक्षेण तृतीयं तद्वतोविध्यादिवत्‌ 1३/४/४७॥ 


कृपातिरिक्त साधन के सम्बन्ध में वेद विधि है वह मर्यादा पक्ष की दृष्टि से है। 


कायिक, वाचिक, मानसिक ये तीन साधनो में से तृतीय (मानसिक साधन मुख्य है) और 
स्नेह वाले (भक्त) के लिये यह विधि आदि जैसा (प्रवृत्ति में आयोजक हैं) 


संशय- 'यमेव' (कठ. १/२३/३//२/३) (अर्थात्‌ प्रभु जिसके ऊपर कृपा का विचार 
करते हैं उसको ही प्रभु प्राप्ति होती है । यह श्रुति वाक्य दूसरे साधन (प्रभु प्राप्ति के लिये) व्यर्थ 
> इस प्रकार कहकर (प्रभु प्राप्ति के लिये जो कोई एक साधन हो तो) यह प्रभु कृपा ही है ऐसा 
कहते हैं । जब 'तस्माद्‌ एवं विच्छान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः श्रद्धा वित्तो भूत्वा आत्मन्ये वात्मानं 
पश्येत्‌ (बृददा ४/४/२३) (अर्थात्‌ उससे इस प्रकार जो जानता है वे शम, दम, उपरति, तितिक्षा 
और श्रद्धा पालन अपने अन्तःकरण में परमात्मा के दर्शन करते हैं । यह वाक्य प्रभु कृपा अतिरिक्त 
साधन (प्रभु प्राप्ति के लिये, वर्णन करते हैं, तो इस प्रकार विरोध पैदा होने पर दोनों श्रुति वाक्य 
होने पर किसका आदर करना इस प्रकार प्रश्न उपस्थित होता है। 


पूर्वपक्ष- (भगवत्प्राप्ि के लिये कृपातिरिक्त) दूसरे साधन भी हैं । इस प्रकार मानना ठीक 
है, कारण कि इस तरह नहीं माने तो ये प्रतिपादक शास्त्र निरर्थक बन जाते हैं - इस प्रकार कोई 
कहे तो इसका उत्तर इस प्रकार है। १ 


उत्तर पक्ष' सहकार्यान्तर विधि: ' आदि वरण (अर्थात्‌' भगवान्‌ के विचार किये सुखदान।) 
मर्यादा और पुष्टि के ये भेद करके दो प्रकार के होते हैं । वहाँ (प्रभु प्राप्त के लिये) भगवत्कृपाति 
रिक्त साधनों के (सम्बन्ध में जो वेद विधि है वह मर्यादा पक्ष में करती है। पुष्टि में दूसरे साधनों 
की आवश्यता नहीं, अर्थात्‌ विरोध लेशमात्र भी नहीं है। तदुपरान्त (तीन प्रकार के साधन (शास्त्र 
में कहे हैं) कायिक, वाचिक और मानसिक इन तीन साधनों में से मनसैवाप्तव्यम्‌। (कठ. ३/३) 
(मन द्वारा ही प्रभु प्राप्ति होने को है। इस श्रुतिवाक्यानुसार तीसरा (साधन जो मानसिक वह) 
मुख्य है और ये (तीसरा साधन मानसिक वह भी मर्यादा भक्त के लिये वहाँ तक इसके हृदय में 
प्रभु के लिये प्रेम नहीं जागे, कारण कि स्नेह वाले भक्त के लिये तो तीसरा साधन भी विधि आदि 
जैसा है। जिस प्रकार स्नेह वालों की प्रवृत्ति विधि अथवा (विधि स्तावक अर्थवाद द्वारा नहीं 


00-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


होता, परन्तु प्रेम अपने आप होता है उसी प्रकार भगवत्प्रगति के सम्बन्ध में यह मानसिक साधन 
देने पर ही होती है। उसी प्रकार भगवत्प्राप्ति के सम्बन्ध में यह मानसिक साधन अपने आप बन 
आते हैं (नहीं कि शास्त्र में बताये हैं उसके लिये) मुख्य साधन मानसिक जैसे अप्रयोजक है 
वहाँ/गौण साधन कायिक और वाचिक तो प्रयोजक कहाँ से होंगे (ये दो साधन मुख्य साधन 
मानसिक के) अंग है, ये ऊपर से समझे जा सकते हैँ इस तरह है। इसलिये (सूत्र में) तीसरा 
साधन (मानसिक) का ही निर्देश किया गया है। 


गृहिणोपसंहाराधिकरण 
कृत्स्नभावा्तु गृहिणोपसंहारः ।३/४/४८। 


(छान्दोग्य उपनिषद्‌ में “आचार्यकुलाद्‌ वेदमधीत्यगुरोः कर्म अतिशेषेण अभिसमावृत्य 
कुटुम्बे शुचौ देशे स्वाध्यायमधीयानो धार्मिकान्‌ विदधद्‌ आत्मनि सर्वेन्द्रियाणि संप्रतिष्ठाप्य अहिंसन्‌ 
सर्वाणि भूतानि अन्यत्र तीर्थेभ्यः स खल्वेयं वर्तयन्‌ यावदायुषं ब्रह्मलोक मभि संपद्यते न च 
पुनरावर्तते॥।' (छा. ८/१५/१) इस प्रणाम से श्रुति वाक्य में उपसंहार जो गृहस्थ से किया जाता 
है उसका कारण यह है कि संपूर्ण भक्ति गृहस्थाश्रम में सम्भव हो सकती है (अन्यत्र नहीं) 
“ बहिस्तुभयथा' (ब्र.सू. ३/४/४४) । इस सूत्र में भक्त को घर छोड़ना आवश्यक है ऐसा कहा है। 
अब छान्दोग्य उपनिषद्‌ में (आचार्यकुलाद्‌ अर्थात्‌ मनुष्य को गुरु के वहाँ रहकर वेदाभ्यास कर, 
गुरु सेवा कर, पीछे पुन: गृहस्थाश्रम में प्रवेश कर पवित्र स्थल में बेद पाठ करना, धार्मिक पुत्र 
उस तरह शिष्य तैयार कर, सभी इन्द्रियों को प्रभु में लगाकर और विशिष्ट प्रसंग के अलावा हिंसा 
नहीं करनी, इस प्रकार संपूर्ण जीवन को बिताना वे इस जीवन के अन्त में ब्रह्म लोक को प्राप्त 
करते हैं और वे पुनः इस लोक में नहीं आते हैं। इस प्रकार गृहस्थी जीवन से उपसंहार करने में 
आया है। जब वृहदारण्यक उपनिषद में ' एतद्धस्म वै तत्पूर्वे ब्राह्मणा अनूचाना: विद्वासः प्रजां न 
कामयन्ते' (बृहदा. ४/४/२२) अर्थात्‌ पहले के वेदपाठी विद्वान्‌ ब्राह्मण गृहस्थाश्रम में प्रवेश नहीं 
करते इस प्रकार प्रारम्भ में कहकर अन्त में अथ भिक्षाचर्या चरन्ति' (वृहदा. ४/४/२२) अर्थात्‌ 
त्यागी होकर भिक्षा द्वारा अपना निर्वाह करते हैं। इस प्रकार कहा गया है। इस रीति से दोनों में 
से कोई एक मार्ग लेने की छूर है, इस प्रकार अन्त में जो बात कही हो वह अधिक हृदय संवादिनी 
हो इस दृष्टि से छान्दोग्य उपनिषद्‌ में जिस प्रकार कहा है उस प्रकार जीवन को बिता देने से प्रभु 
प्राप्ति ऐसी वस्तु है जिसके लिये मनुष्य एक बार सब कुछ छोड़ दे यह रीति प्रभु प्राप्ति की महत्ता 
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बताने के लिये पूर्ण होती है, इसलिये श्रुति के आग्रह के त्याग से गृहस्थ जीवन के लिये अधिक 
है- इस प्रकार कोई कहता है इसका कारण, इसका तात्पर्य बताकर, सूत्रकार इस स्थल पर 
समझती हैं, त्याग में तो मनुष्य की वाणी और मन दोनों ही भगवान्‌ से मिल जाते हैं, नहीं कि 
इन्द्रियो, जब गृहस्थाश्रमी को भजन सभी प्रकार से संभव हो, इसका परिवार भी कृतार्थ हो। 
अर्थात्‌ इसकी भक्त पूर्ण प्रकार की है, इसलिये छान्दोग्य उपनिषद्‌ में उपसंहार गृहस्थाश्रमी 
जीवन से किया गया है । इसलिये यह उपसंहार-वाक्य में आत्मा-शब्द का ( भगवान्‌) इस तरह 
अर्थ होता है। (सूत्र में) “तु' शब्द द्वारा कर्म मार्गीय गृहस्थ की बात यहां नहीं (इस तरह समझने 
का है) इस विषय का मूल रहस्य इस प्रकार है ' भक्ति योगो बहुविधो' ( भाग. ३/२९/७) अर्थात्‌ 
भक्ति अनेक प्रकार की है। यह कपिल भगवान्‌ के वाक्यानुसार कितने ही भक्त अपने घर में ही 
स्रेहपूर्वक भगवत्स्वरूप की विविध प्रकार की सेवा करके इस तरह परमशान्ति का अनुभव 
करके मुक्ति को भी तुच्छ समझते हैं और यह कथन मधुद्विष्ट सेवानुरक्त मनसामभवोऽपि फल्गुः 
(भाग. ५/१२/४४) अर्थात्‌ प्रभु सेवा में आसक्त चित्त वाले को मोक्ष भी तुच्छ है । इस स्थान पर 
कहा गया है, इसलिये श्रुति का आग्रह भगवद्‌ भाव वाले भक्त के लिये यह ( भावना पोषण के 
लिये) यह त्याग कहा और फिर गृहस्थाश्रम में से उपसंहार का रहस्य बताया, इस प्रकार करने 
में सूत्रकार का आशय यह है कि इस प्रकार जिसको उत्कृष्ट भाव हो उसके लिये त्याग करणीय 
है। जब इस तरह का उत्कृष्ट भाव जिसको नहीं हो उसके लिए ये उक्त प्रकार घर में रहकर प्रभु 
की सेवा का लाभ है इस प्रकार सूत्रकार व्यास जी का आशय है । कारण कि इस प्रकार उत्कृष्ट 
भाव नहीं हो तो त्याग का निर्वाह नहीं हो सकता है । कितने ही भक्त प्रभु से स्वयं वार्ता करे बिना 
लीला का अनुभव बिना रह नहीं सकते हैं। अर्थात्‌ इस प्रकार के उत्कृष्ट भाव को लेकर विवश 
जिनके मन हो गये हैं उस प्रकार के ये घर छोड़कर वन में चले जाते हैं। (यह स्थिति अनवतारीय 
दशा के भक्तों के लिये हैं। आत्रेय और ओडु लोमि आचार्य अवतारीय दशा के भक्तों की चर्चा 
करते हैं । यह सभी फल मार्गीय भक्त हैं । बृहदारण्यक में जिनकी चर्चा है वे साधनमार्गीय भक्त 
है। अर्थात्‌ परस्पर में छान्दोग्य और बृहदारण्यक के वाक्यों के बीच में किसी भी प्रकार का 


टकराव नहीं है। 
मौनवदितरेषामप्युपदेशात्‌ ।३/४/४९। 
जिस प्रकार (संन्यासियो के लिये) वाक्‌ संयमादि धर्मों का उपदेश है उसी प्रकार ( भक्तों 
के लिये सभी इन्द्रियों को भगवान्‌ में लगाकर रखना इस प्रकार उपदेश है।) 


00-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 





उसी प्रकार संन्यासियो के लिये जो आवश्यक धर्म है उससे अधिक गृहस्थ भक्त को सहज 
सिद्ध है, इसलिये गृहस्थाश्रम से उपसंहार किया जाता है इस आशय से “मौन व्रत' इत्यादि 
सूत्रकार कहते हैं, मौन अर्थात्‌ वाक्‌ संयम इस धर्म से अनीहा (चेष्ठा रहित) प्राणायाम आदि 
त्रिदण्डी संन्यासी के दूसरे धर्म भी समझ लेना है । जिस तरह संन्यासी वाणी, मन और काया तीन 
द्वारा प्रवृत्ति को कम करना है उसी प्रकार गृहस्थ भक्त को दूसरी सभी इन्द्रियों को भगवान्‌ में 
लगाना है इस तरह दूसरी इन्द्रियों को वश में रखने का उपदेश ' आत्मनि सर्वेन्द्रियांणि संप्रतिष्ठाप्य ' 
(छान्दोग्य ८/१५/१) इस श्रुति वाक्य में है। इसलिये भी गृहस्था श्रमी से उपसंहार किया जाता 
है यह ठीक है । संन्यासी के सम्बन्ध में तो केवल संयम की ही चर्चा है, जब भक्तों को तो इन्द्रियों 
को भगवान्‌ में लगाना है ये संन्यासी से अधिक है । वस्तुतः केवल संयम का कोई तात्पर्य नहीं 
है। अर्थात्‌ भगवान्‌ में इन्द्रियों को लगाना यही श्रुति कहना चाहती है ऐसा समझना चाहिये। 


अनाविष्कुर्वन्नन्वयात्‌ ।३/४/७०। 


प्रस्तुत उपंसहार वाक्य में ' वेदाभ्यास चालु रखकर ' आदि कर्मयोगीय धर्मों का भी उपदेश 
हे इसका आशय यह है कि भक्त का सम्बन्ध (भगवान्‌ के साथ हुआ है) और यह सम्बन्ध इसे 
प्रकट करने का नहीं है । गृहस्थ भक्त भगवान्‌ में सभी इन्द्रियों को लगाता है इसलिये गृहस्थाश्रमी 
से उपसंहार किया जाता है यह कहना ठीक नहीं, कारण कि शुचौ देशे स्वाध्याय मधीयान: 
(छान्दोग्य (८/१५/१) (अर्थात्‌ पवित्र स्थल में वेदाध्ययन से इस प्रकार कर्ममार्गीय साधन की 
भी श्रुति में चर्चा है, इस प्रकार कोई आशंका करे तो (इसके उत्तर में इस प्रकार कर्ममार्गीय धर्मों 
का उपदेश किसलिये किया गया है) इसका तात्पर्य ' अनाविष्कुर्वन्‌' इत्यादि (शब्दों में सूत्रकार) 
कहते हैं । भगवद्‌ भाव रसात्मक होने से यह गुप्त रखा जावे तभी वृद्धि हो, इसलिये गृहस्थाश्रमी 
(कर्ममार्गीय) धर्माचरण द्वारा लोक में अपना भगवद्‌? भाव गुप्त रखकर (गृहस्थ भक्त) को 
भक्ति करनी है इस आशय से इस धर्म का उपदेश है। भगवद्‌ भाव गुप्त रखने का मुख्य कारण 
' अन्वयात्‌' इन शब्दों में वर्णन किया है, कारण कि भगवान्‌ के साथ यह जीव (प्रणय) सम्बन्ध 
से युक्त है इसलिये इसको यह करना है | यहाँ पंचमी (विभक्ति) सम्बन्धक भूतकृदन्त के अर्थ 
में है, अर्थात्‌ जब तक प्रभु अन्तःकरण में नहीं पधारे तब तक यह भगवद्‌ धर्म बाहर दिखायी 
देता है, प्रभु प्रकट होंगे। तब यह धर्म बाहर नहीं दिखायी देगा यह समझ लेना। 
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ऐहिकमप्रस्तुत प्रतिबन्धे तद्दर्शनात्‌ ।३/४/५१। 


लौकिक प्रवृत्ति प्रभु भक्ति में बाधक नहीं हो इस प्रकार करनी, कारण कि (यह भी 
करनी) इस प्रकार श्रुति में कहा है। 


वैदिक कर्म किसलिये करना इसका प्रयोजन ऊपर के सूत्र में बताया है, अब लौकिक 
कर्म अनावश्यक है फिर यह अमुक समय करना। ऐसा कहते हैं। प्रस्तुत अर्थात्‌ इसका प्रसंग 
चल रहा है वह प्रभु भक्ति, उसमें बाधक नहीं है । इसी रीति से लौकिक कार्य करना। यहां कोई 
आशंका करे कि भगवद्‌ भक्त लौकिक कर्म तो करे यह ठीक है और नहीं करे तो भी ठीक तब 
पीछे यह अमुक प्रसंग करना और अमुक नहीं करना। इस प्रकार की समव्यवस्था करनी यह 
निरर्थक है, (कारण कि इसकी आवश्यकता हो तो इसका विचार, जहाँ इसकी आवश्यकता ही 
नहीं तो फिर विचार क्यों ?) इसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि इस विषय में भी श्रुति में कहा 
है। उपसंहार वाक्य (छान्दोग्य १५/१) में ' आचार्यकुलात्‌' इन शब्दों से आरम्भ कर आगे 
‘धार्मिकान्‌ विदधत्‌' इस प्रकार कहा है। अर्थात्‌ धार्मिक पुत्र उत्पन्न करने में यह लौकिक यह 
कर्म श्रुति में दिखायी पड़ते हैं। इसके लिये भी समाज व्यवस्था आवश्यक है । इस प्रकार समय 
व्यवस्था नहीं की जावे तो श्रुति में कहा है इसलिये भक्ति भंग होती है इस प्रकार भी कोई यह 
कहते हैं और उत्तम फल में बाधा पैदा होती है। 

एवं मुक्तिफला नियमाधिकरण 
एवं मुक्ति फलानियमस्तदवस्थावधृतेस्तदवस्थावधृतेः ।३/४/५२। 

इस प्रकार इस तरह के भक्त को मुक्ति मिलने के पश्चात्‌ मुक्ति का भी फल (जो लीला 
रसानुभव वह प्राप्त होगा कि नहीं होगा।) इस सम्बन्ध में कोई निर्णयात्मक बात नहीं कह सकते, 
परन्तु यह (मुक्त दशा) तो नित्य ही रहने की है। = 

अब “तस्य तावदेव चिरं यावन्‌ न विमोक्ष्ये अथसंपत्स्ये' (छान्दोग्य ६/१४/२) (अर्थात्‌ 
इसको इतने समय जहाँ तक मुक्ति नहीं मिले, मुक्ति मिलते ही पुरुषोत्तम की प्राप्ति होने कौ है। 
इस श्रुति वाक्य में मुक्ति के पीछे ब्रह्म प्राप्ति बात कही है यह ब्रह्म प्राप्ति अर्थात्‌ पूर्ण हरा 
के संग में लीला रस का अनुभव, इसके अतिरिक्त दूसरा कहा जा सकता है। 'मुक्तोपसृप्यव्यपदेशात्‌' 
(ब्र.सू. १/३/२) इस सूत्र से पूर्ण पुरुषोत्तम में मुक्त जीव जा मिलता है ऐसा कहा गया है। 
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श्री ब्रह्म सूत्राणु भाष्यम्‌ - तृतीय भाग 


तदनुसार उस प्रकार ' मुक्तानामपि सिद्धानां नारायण परायण: । सुदुर्लभः प्रशान्तात्मा कोटिष्वपि 


महामुने' (भाग ६/१४/५) अर्थात्‌ सिद्धि प्राप्त और मुक्ति प्राप्त करने में भी, हे! महर्षि, शान्त 


स्वभाव वाला भगवद्‌ भक्त करोड़ों में भी कोई एक अति दुर्लभ होता है । इस स्मृति वाक्यानुसार 
मुक्ति का फल भक्तिरसानु भाव प्राप्त होता है कि नहीं, इस प्रकार के प्रश्न का उत्तर सूत्रकार देते 
हैं कि इस तरह मुक्ति पाये जीव को भक्ति रसानुभव होता ही है ऐसा कोई नियम नहीं, कारण 
कि यह भक्ति रसानुभव कराना या नहीं कराना यह भगवद्‌ इच्छाधीन है, यह भक्तिरसानुभव सा 
धनसाध्य नहीं, इसीलिये ही “मुक्ति ददाति कर्हिचित्‌ स्म न भक्तियोगम्‌। (भाग. ५/६/१९) ' 
अर्थात्‌ प्रभु कभी मुक्ति देते हैं परन्तु भक्ति तो नहीं ही देते हें । इस प्रकार का शुकदेवजी का वाक्य 
है यही नियत बात कही है यह ' तदवस्था' आदि शब्दों में ( सूत्रकार) कहते हैं न स पुनरावर्तते ' 
यह अंश उपसंहार वाक्य (छान्दोग्य ८/१५/९) में दो बार आता है, इसका आशय यह है कि मुक्ति 
दशा तो नित्य के लिये ही है। जो कि इस प्रकार (मुक्ति दशा नित्य ही रहती हो तो) मुक्ति का 
फल भक्ति रसानुभव प्राप्त नहीं होता ऐसा नियम प्राप्त होता है, नहीं कि किसी को ही प्राप्त हो 
किसी को नहीं भी प्राप्त हो ऐसा अनियम है, इस प्रकार फिर “तस्य तावदेव चिरम्‌? (छान्दोग्य 
६/४/२) (अर्थात्‌ मोक्ष के पीछे ऐसे जीव को पुरुषोत्तम प्राप्ति होती है। इन वाक्यों का और न 
स पुनरावर्तते' (छान्दोग्य, ८/१५/१) (अर्थात्‌ उस स्थिति में से पुनः नहीं आता है। इस वाक्य 
को एकता दिखलाने में ऐसा मानना कि मुक्ति से नीचे गिरने का नहीं होता है यह बात तो नित्य 
ही है, परन्तु यह ऊपर चढ़ने का, इसका भी फल भगवद्‌ रसानुभव प्राप्त करने का तो प्रभु जिसके 
ऊपर कृपा का विचार करे और जिसको अपनी कृपा के क्षेत्र में प्रवेश कराये उसके सम्बन्ध में 
ही संभव है, इसलिये इस प्रकार का गूढाशय प्रकट करने के लिए बादरायण व्यास इस सूत्र में 
अनियम को बात कही है | इस प्रकार “न स पुनरवर्तते ' (छान्दोग्य ८/१५/ १) अर्थात्‌ यह जीव 
पुनः नहीं लौटता है। यह श्रुति वाक्य है यह जीव इस लोक में पुनः नहीं आता है इसलिये ही 
कहा है, लोकातीत जाता में यह नहीं जाता इस प्रकार यह नहीं कहता है। 


“तदवस्थावधृतेः ' यह अंश इस सूत्र में दो बार दिया है, यह अध्याय पूर्ण हुआ है यह 
बतलाने के लिये है। 


अथवा, श्रुति में यह अवस्था नित्य रहती है ऐसा कहा है इसको लेकर हमारी भी यह 
अवस्था नित्य है, अर्थात्‌ हमको तो यह विश्वास है कि मुक्ति का फल भगवद्रसानुभव किसी को 
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प्राप्त हो इस तरह का कोई नियम नहीं है। इस प्रकार भगद्धाव मुक्ति तक लेकर जाता है (पीछे 


तो सभी कृपा पर अवलम्बित है। ऐसा सिद्धान्त प्राप्त होता है। 


श्री वेदव्यास मतवर्ति श्रीवल्लभाचार्य विरचित ब्रह्मसूत्राणु भाष्य का हिन्दी अनुवाद 
तीसरे अध्याय के चौथे पाद का संपूर्ण । 


। तृतीय अध्याय संपूर्ण | 
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शिक्षा श्लोक का अर्थ 

अर्थ : जब तुम लोग किसी भी प्रकार से बर्हिमुख ( भगवान्‌ में चित्त 
नहीं रखकर दूसरे विषयों में चित्त रखने वाले हो जाओगे । तब काल प्रवाह में 
रहने वाले देह चित्त आदि तुम्हारा सभी प्रकार भक्षण कर लेंगे। अर्थात्‌ अधीन 

कर लेंगे । यह मेरा विश्वास एवं निश्चित मत है । 

श्रीकृष्ण लौकिक नहीं है इस कारण वे लौकिक बहिर्मुख मनुष्य की 
सेवा को अंगीकार नहीं करते हैं। भाव सहित सेवा में भी हमारा यह भाव होना 
चाहिये कि श्रीकृष्ण ही इस लोक और परलोक के सूर्वस्व फलस्वरूप इस 
लोक और परलोक रुप है। गोपी जनवल्लभ श्रीकृष्ण ही सर्वथा लौकिक एवं 
पारलौकिक सर्वभाव सेवा करने योग्य है । वही हमारा (शरणागति से लेकर 
आश्रय तक) सब कुछ सिद्ध करेंगे | 

इन शिक्षा श्लोकों के लिखने के पश्चात्‌ ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने स्वयं 
प्रकट होकर कहा - कक. 

यदि तुम्हारा मुझ गोपीजन में विश्वास है तो तुम कृतार्थ ही हो तुमको 
किसी प्रकार की चिन्ता नहीं करनी चाहिये । 
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नंद कुमाराष्टक 


इन्दीवरभासं प्रकटसुरासं कुसुमविकासं वंशीधरं, 
.हितमन्मथमानं रुष्धनिधानं कृतकलिगानं चित्तहरम्‌ | 
वल्लभ मृदुहासं कुंजनिवासं विविधविलासं केलिकरं, 
भजनन्दकुमारं सर्वसुखसारं तत्वविचारं ब्रह्मपरम्‌ ।।5।। ` 
अर्थ : कमल के समान कान्ति वाले, प्रकट, सुन्दर रास क्रीड़ा करने 
वाले, जिनके दर्शन कर पुष्प प्रफुल्लित होते हैं, बंशी को धारण करने वाले 
' महादेव के मान को नष्ट करने वाले, रूप के निधान, कलि में जिमका नाम 
स्मरण किया जाता है, चित्तहारी, प्रिय कोमल हास्य युक्त, कुंज में निवास 
करने वाले, विविध विलासँकत्ता, क्रीड़ाकारी, सर्व सुखों के सार रूप, तत्व 
द्वारा विच्चारित परब्रह्म नन्दकुमार श्रीकृष्ण चन्द्र की भक्ति करो। 


अति परम प्रवीण पालितदीनं भक्ताधीनं कर्मकरं 
मोहनमति धीरं फणिबलिवारं हतपरवीरं तरलतरम | 


" वल्लभ व्रजरमणं वारिजवदनेजलधरशमनं शैलधरं । 
भज:नन्दकुमारं सर्वसुखसारं तत्वविचारं ब्रह्मपरम्‌ 116 11 
अर्थ : अत्यन्त परम्रीण, दीनता वालें जीवन के पालन करने वाले 


भक्ताधीन, गोवर्धन पूजा रूपी यज्ञकर्त्ता,,भक्तों को मोह उत्पन्न करने वाले 
अत्यन्त धीर, बलवान्‌ कलि के निवारण करने वाले, शत्रुओं का संहार करने 


वाले, अति चंचल, ब्रज में रमण जिनको प्रिय है, कमल नयन, मेघों को | : | 


शान्त-करने वाले, गिरिराज को धारण करने वाले, सर्वसुखों के साररूप. 
_तत्व द्वारा विचारित परब्रह्म नन्दकुमार श्रीकृष्ण चन्द्र की भक्ति करो । 


“शेष चतुर्थ अध्याय पर' | 





